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कहा । पर्याय को देखना बन्द कर दिया अर्थात्‌ द्रव्य को 
देखनेवाला ज्ञान प्रगट हो गया । द्रव्याथिक चक्षु से द्रव्य को 
देखनेवाला ज्ञान भी है तो पर्यायरूप, परन्तु उसका विषय द्रव्य 
है | भ्रहो ! यह तो तत्काल सम्यग्दशन प्रगट होने की बात है । 
कितनी गंभोर टीका है | भरतक्षेत्र में ऐसी बात अन्यत्र कहाँ 
है ? सन्‍्तों ने त्रिलोकोनाथ परमात्मा की दिव्यध्वनि में से श्रमुत 
बरसाया है । जगत का महाभाग्य है कि ऐसी वाणी रह गई | 
(ग्र्थात्‌ आ्राज तक उपलब्ध है) भाई ! ऐसी वाणी सुनते का 
सौभाग्य मिला और तु फ्रसत नहीं है ? भगवान ! तुझे कहाँ 
जाना है, कहाँ रहना है ? इसका विचार तो कर । 

पहले कहा कि सर्व वस्तु सामान्‍्य-विशेषात्मक हैं । ग्रब 
कहते हैं कि तुझे श्रपनी वस्तु को देखना हो तो पर्यायाथिक 
चक्षु को सवंथा बन्द करके, खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु से देख । 
पर्यायाथिक आँख बन्द करके, पर को देख - ऐसा नहीं कहा । 

यहाँ तो अमृतस्वरूप भगवान आत्मा को देखने की बात है । 
सन्‍्तों ने तो भ्रमृत बरसाया है, परन्तु अरे ! जगत को उसकी 
दरकार कहाँ है ? 

भगवान ! तुझ में सामान्य और विशेष - ऐसे दो प्रकार 
हैं । यहाँ बात तो सभी द्रव्यों की करना है, परन्तु जीव में 
घटित करके समभाया गया है । 

अ्रमुतचन्द्राचायदेंव की टीका में स्पष्ट नहीं कहा, परन्तु 

जयसेनाचार्य की टीका में स्पष्ट कहा है कि सर्वेद्रव्येषु यथासंभव 
ज्ञातव्यमित्यथे: - ये जयसेनाचार्यक्ृत टीका के अन्तिम शब्द 
हैं। भाई ! यह तो धेयवान पुरुष का काम है। समयसार 
कलशटीका में कहा है कि निभृत श्रर्थात्‌ स्वरूप में एकाग्र होने 
वाले निश्चिन्त पुरुषों द्वारा इस वस्तु का विचार किया जाता है। 

पहले 'पर्यायाथिक चक्षु को सर्वथा बन्द करके'- ऐसा
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कहकर जोर दिया और अब उससे भी भ्रधिक जोर देने के लिए 
कहते हैं - जब मात्र खुलो हुई द्रव्याथिक चक्षु के द्वारा देखा 
जाता है ग्रर्थात्‌ ज्ञान को इसप्रकार खोलकर देख कि द्रव्य 
दिखाई दे । "मात्र खुली हुई द्रव्याथिक चक्ष्‌ द्वारा - ऐसा कहा 

है न ? श्रर्थात्‌ द्रव्य को देखने वाले प्रगट ज्ञान द्वारा देख ! जब 
पर्याय को बन्द कर दिया, तब स्वद्रव्य को देखनेवाला ज्ञान 

“Se gal | जो नय द्रव्य को देखता है, वह प्रगट हुआ | 
जब पर्यायाथिक चक्षु को सर्वथा बन्द करके मात्र खुली 

हुई द्रव्याथिक चक्ष्‌ के द्वारा देखा जाता है, तब नारकपता, 
तिर्यंचपना, सनुष्यपना, देवषना और सिद्धपना - पर्यायस्वरूप 
विशषों में रहनेवाले एक जीवसामान्य को देखनेवाले और 
विशेषों को न देखनेवले जोवों को 'बह सब जीवद्रव्य है - 
ऐसा मभासित होता है । 

देखो ! देखनेवाली स्वयं पर्याय है, परन्तु वह पर्याय को 
देखना बन्द करके द्रव्य को देखनेवाले प्रगठज्ञान के द्वारा द्रव्य- 

सामान्य को देखती है। अहाहा ! क्या अ्रमृत भर दिया है। 
war wa gt (ara any fear) oe जाता है और मान 
लेता है कि हमने स्वाध्याय किया । परन्तु भाई ! यह प्रवचन- 
सार अर्थात्‌ दिव्यध्वनि का सार है, अत्यन्त गहन चीज है। 
एक भाई समयसार के सम्बन्ध में कहते थे कि महाराज (श्री 
कानजी स्वामी ) समयसार का बहुत बखान करते हैं, परन्तु मैंने 
तो उसे पन्द्रह दिनों में ही पढ़ लिया । अरे भाई ! समयसार 
बहुत गहन चीज है, यह तो केवली के पेट की बात है प्रभु ! 

मात्र ऐसे ही पढ़ लेने से उसका रहस्य नहीं समझा जा सकता । 
प्रश्न - श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने छह पद कहे हैं, उनमें 

सम्यग्दशन की व्याख्या की है; तो इन छह पदों को तो देखना 
चाहिए न ?
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उत्तर - भाई ! यहाँ तो कहते हैं कि इन छह पदों के 
भेद को देखनेवाली ate को सर्वधा बन्द कर और द्रव्य को 
देखने वाले प्रगट ज्ञानरूप द्रव्याथिकनय से देख । यह तो अमृत 
का घर है, यह तत्व मुश्किल से बाहर आया है; इसलिए इसे 
धीरज से सावधान होकर सुनना, समभना; ऐसा समय फिर 
कब आएगा ? 

अहाहा ! कितने गम्भीर भाव भरे हैं। सामान्य 
विशेषात्मक वस्तुस्वरूप को देखने वालों की अनुक्रम से सामान्य 
ओर विशेष को जाननेवाली दो आँखें हैं अर्थात्‌ देखनेवाला 
आत्मा अपने सामान्य और विशेष को देखता है, परन्तु पर को 
नहीं देखता । अपनी विशेष पर्याय में पर-पदार्थ ज्ञात होते हैं, 
परन्तु वास्तव में तो अपनी पर्याय ही ज्ञात होती है। सामान्य 
और विशेष को देखनेवाले दो चक्षु कहे हैं, परन्तु पर की बात 
नहीं की । 

वस्तुस्वरूप को देखनेवालों की अनुक्रम से सामान्य और 
विशेष को जाननेवाली दो चक्षु हैं, यहाँ अनुक्रम' शब्द का 

प्रयोग किया है। पहले सामान्य को जानना, फिर विशेष को 
जानना; क्योंकि सामान्य का यथार्थ ज्ञान होने पर ही विशेष 

al aad Art होता है। यहाँ पर को जानने की बात नहीं 
की, क्‍योंकि आत्मा पर को जानता ही नहीं है । वास्तव में वह 
अपनी पर्याय में पर्याय को ही जानता है। कितनी सूक्ष्म बात 
है ! पर को जानता है - ऐसा कहना असद्भूतव्यवहारनय है। 
वास्तव में तो त्रिकाली सामान्य आत्मा का विशेष, विशेष में 
विशेष को ही जानता है, पर को नहीं । यहाँ विशेष द्वारा पहले 

सामान्य को और फिर विशेष को जानने के लिए कहा है; 
क्योंकि सामान्य को जानने पर जो ज्ञान होता है, वह अपने 
विशेष को भी यथार्थ जानता है।
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सामान्य और विशेष को जाननेवाली दो चक्षु कही हैं, 
पर को जाननेवाली तीसरी चक्षु नहीं कही । अपने विशेष में 
पर-पदार्थ जान लिए जाते हैं, परन्तु वास्तव में तो अपनी पर्याय 
ही जानी जाती है | अहो ! कितनी गम्भीर टीका है। अनुक्रम 
शब्द का प्रयोग किया है अर्थात्‌ पहले सामान्य को देखना, 
फिर विशेष को देखना । 

“उसमें पर्यायाथिक चक्षु को सर्वेशथा बन्द करके”'* 
देखो ! पयार्याथिक चक्षु को सर्वथा बन्द करने की प्रेरणा दी है 
क्योंकि अपनी पर्याय में जो विशेषता ज्ञात होती है, वह श्रपनी 
पर्याय ही ज्ञात होती है, पर नहीं; इसलिए 'पर को जाननेवाली 
चक्षु बन्द करके - ऐसा नहीं कहा, परन्तु अ्रपनी पर्याय को 

जाननेवाली पर्यायाथिक चक्षु सवेथा बन्द करके - ऐसा कहा है। 

ग्रहाहा ! कितनी गम्भीर वस्तु है | प्रवचनसार, समयसार और 
नियमसार की एक-एक गाथा ग्रति गम्भीर और अ्रलौकिक है। 

यहाँ कहते हैं कि भगवान ! तू पर को जानता ही नहीं 
है। केवली भगवान लोकालोक को जानते हैं - ऐसा कहना 
ग्रसद्भूत व्यवहारतय है । भाई ! झात्मा और पर का सम्बन्ध 

ही क्‍या है ? स्व और पर के बीच अत्यन्ताभाव की श्रभेद्य 
दीवार है। स्वद्र॒व्य की पर्याय और परद्रव्य की पर्याय के बीच 
भी श्रत्यन्ताभाव की अभेद्य दीवार है। ग्रपनी एकसमय की 

पर्याय में पर का प्रवेश ही कहाँ है ? टीका में भी कहा है कि 
ग्रात्मा अपने विशेष को जानता है । सामान्य को जानता है - 
पहले ऐसा कहकर फिर विशेष को जानता है - ऐसा कहा है । 
पर को जानता है - यह बात ही नहीं की । 

पर्यायाथिक चक्षु को स्वंथा बन्द करके अर्थात्‌ अपनी 

पर्याय का लक्ष्य छोड़कर मात्र खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा 

अवलोकन कर । जब पर्याय को देखनेवाली पर्यायाथिक दृष्टि
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बन्द की तो अब कुछ देखनेवाली दृष्टि रही या नहीं ? हाँ, 
द्रव्य को देखनेवाली दृष्टि रही, इसलिए कहा कि मात्र खुली 
हुई द्रव्याथिक wa द्वारा देख। यह द्रव्याथिकनय प्रगटरूप 
(खुला हुआ) ज्ञान है । यद्यपि है तो वह भी पर्याय; तथापि वह 

पर्याय, पर्याय को न देखकर द्रव्य को देखती है। पर्याय को 

जाननेवाली चक्षु सर्वंथा बन्द की है; परल्तु ज्ञान सवेथा बन्द 
नहीं हुआ, वह तो उघड़ा हुआ्ना है और द्रव्य को जानता है। 

देखो, कसी अद्भुत बातें हैं। भाई ! यह तो तीन लोक के नाथ 
की दिव्यवाणी है | 

भगवान्‌ ! तू सामान्य-विशेषस्वरूप है। तेरे विशेष में 
पर को जानना है हो नहीं, क्योंकि उसमें भ्रपनी पर्याय ही ज्ञात 
होती है । अब कहते हैं कि यह जो पर्याय ज्ञात होतो है, उसे 
जाननेवाली पर्यायाथिक चक्षु स्वंथा बन्द करने पर, देखनेवाला 
ग्रन्य कोई ज्ञानचक्षु रहा कि नहीं ? तो कहते हैं कि द्रव्य को 
देखनेवाला ज्ञानचक्षु प्रगभ उघाड़रूप है। कहा है न कि मात्र 
खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा देख ! पर्याय को देखनेवाली 
आँख सववंथा बन्द की है, परन्तु द्रव्यसामान्य को देखनेवाला 
ज्ञान तो खुला ही है | जब पर्याय को देखना सर्वंथा बन्द किया, 

तभी द्रव्य को देखनेवाला ज्ञान प्रगठ हो गया; क्‍योंकि स्वयं 

जाननहारा है| जाननेवाले की पर्याय में ग्रैथेरा हो जाए श्रर्थात्‌ 

जानना ही बंद हो जाए - ऐसा तो कभी हो ही नहीं सकता । 

ग्रहाहा ! पर्याय को देखनेवाली आँख सर्वथा बन्द कर 
दे - ऐसा कहकर ग्राप क्या कहना चाहते हैं ? ऐसा प्रश्न 
होने पर कहते हैं - तुके शुद्ध त्रिकाली आत्मद्रव्य को देखना है 
a? तो उसका ज्ञान पर्याय में होता है; इसलिए कहते हैं कि 

मात्र खुली हुई द्रव्याथिक aa द्वारा देख। तात्पयें यह है कि 
पर्याय को देखनेवाले ज्ञान की पर्याय सर्वंथा बन्द हो जाने पर
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जो मात्र द्रव्य को जानती है - ऐसी अत्तर के ज्ञान की पर्याय 
प्रगट हो जाती है, उपके द्वारा द्रव्य को देख । लोगों को ऐसी 
बात सुनने को ही नहीं मिली, इसलिये वे एकान्त है - ऐसा 

कहते हैं; परन्तु बापू ! यह मिथ्या एकान्‍्त नहीं सम्यक-एकान्त 
है । भाई ! यह तेरे घर की बात है । 

सन्त कहते हैं कि आत्मा को नारकपना, तियंज्चपना, 

मनुष्यपता, देवपता और सिद्धपना - इन पाँच पर्यायस्वरूप 
देखनेवाली पर्याय की श्राँख बन्द कर दे । गजब बात है भाई ! 
सिद्धपर्याय को देखनेवाली आँख बन्द कर दें । स्वयं को वर्तमान 
में सिद्धपर्याय नहीं है, परन्तु श्रद्धा में है कि मेरी सिद्धपर्याय 

प्रगट होगी; इसलिये कहते हैं कि सिद्धपर्याय को देखनेवाली 

ata at aa Hts | 

समयसार में बन्दित्तू सब्वसिद्ध कहकर ज्ञानपर्याय में 
सर्व सिद्धों की स्थापना की है और यहाँ कहते हैं कि सर्व सिद्धों 
को जाननेवाली जो पर्याय है, उसे देखनेवाली पर्यायाथिक चक्षु 
बन्द कर दे और मात्र खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा देख । 
ग्रहो ! यह तो सन्‍्तों के हृदय की अ्रथाह गहराई है । क्‍या 
कहें ? जितना गहनभाव ज्ञान में भासित होता है, उतना भाषा 

में नहीं श्रा सकता । यदि कोई ऐसा अभिमान करे कि हमने 

पढ़ा है, हमें श्राता है, तो उसका गवे उतर जाए - ऐसी बात है । 

भाई ! अपनी पर्याय को देखनेवाली आ्राँख बन्द कर दे, 

फिर भी देखना तो चालू रहेगा । जहाँ पर्याय को देखना सर्वथा 

बन्द किया, वहाँ तुरन्त ही द्रव्य को देखनेवाला ज्ञान प्रगट हुआ । 

यह ज्ञान अपने पुरुषार्थ से प्रगट हुआ है । जब खुली हुई द्वब्या- 
थिक चक्षु द्वारा देखा जाता है; तब नारकपना, तियेंञज्चपना, 
मनुष्यपना, देवपता और सिद्धपना - इन पर्यायस्वरूप विशेषों 
में रहनेवाले एक जीवसामान्य को ही देखा जाता है । पयायें
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पाँच है और उन पाँचों पयायों में एक जीव सामान्य रहा हुआ 
है । पर्याय में दूसरी कोई चीज नहीं है, इसलिए देव-शास्त्र-गुरु 
ग्जौर सिद्धों को भी निकाल दिया, मात्र सिद्धपनां आदि पर्यायों 
में रहने वाले जीवसामान्य की बात की । 

वहाँ देखने-जाननेवाली पर्याय रही कि नहीं ? हाँ, 
रही । जीवसामान्य को देखनेवाला द्रव्याथिकनय तो पर्याय ही 
है; परन्तु वह पर्याय को नहीं देखता, द्रव्यसामान्य को देखता 
है। भाई ! ऐसा वस्तु स्वरूप कभी सुना नहीं, इसलिए नया 

लगता है; परन्तु यह तो भगवान त्रिलोकनाथ की आत्मस्पर्शी 
वाणी है । 

प्रश्त - (एक जीवसामान्य को देखनेवाले - ऐसा कहा 

है । यह 'सामान्य' क्‍या है ? 
उत्तर - सामान्य श्रर्थात्‌ बदले बिना कायम रहनेवाला 

अखण्ड एकरूप त्रिकाली आत्मद्रव्य। अ्स्ति रूप से कायम रहने 
वाला, एकरूप त्रिकाली आत्मद्रव्य ही सामान्य है। भाई ! सारे 
दिन व्यापार-धन्धे में फँसे रहने से तुझें यह बात सुक्ष्म लगती 
है; परन्तु यह बात समभकने के लिए विशेष समय निकालना 
चाहिए, यह तो तेरे हित की बात है । 

परपदार्थों को देखना तो दूर रहो, विषयों को और 

देव-शा स्त्र-गुरु आदि को देखना तो दूर रहो, सिद्धपर्याय को 
देखनेवाली आँख भी बन्द करके, खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा 

जब देखा जाता है, तब नारकपना आदि पर्यायों में रहने वाले 
एक जीवसामान्य को देखनेवाले और विश्येषों को नहीं देखने वाले 
जीवों को 'वह सब जीवद्रव्य है'-ऐसा भासित होता है। 
अ्रहाहा ! वह सब जीवद्रब्यहै - ऐसा भासित होता है अर्थात्‌ 
पर्याय-विशेष या भेद भासित नहीं होते, परन्तु उन विद्योषों में 
रहने वाला अनन्त-भ्रनन्त पूर्णाशक्तियों का सागर, अ्रखण्ड,
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एकरूप, भगवान आत्मा भासित होता है । यह भाषा साधारण 

लगती है, परन्तु इसमें भरे हुए भाव बहुत गम्भीर और गहरे 
हैं । प्रवचनसार, नियमसार व समयसार की तो बात ही क्‍या 
करना ? भरतक्षेत्र में यह बात अन्यत्र कहीं नहीं है । भाई ! 
जो इसप्रकार पुरुषार्थ करे, उसे वस्तु प्राप्त हुए बिना नहीं 
रहती । 'सब जीवद्रव्य है! - ऐसा भासित होता है अर्थात्‌ ज्ञात 
होता है । 

पर्याय को देखनेवाली दृष्टि को सर्वेथा बन्द करने पर 
नारकपना आदि पाँचों पर्यायों में रहनेवाला जीवसामान्य ही 
दिखाई देता है । पर-द्रव्य में या उसकी पर्यायों में तो व्यवहार से 
भी जीवद्रव्य नहीं रहता, परन्तु वह अपनी नारकादि पाँचों 

पर्यायों में रहता है । ऐसे जीवसामान्य को देखनेवालों को 'वह 
सब जीवद्रव्य है| - ऐसा भासित होता है भ्रर्थात्‌ उक्त प्रकार से 

देखने पर जीवद्रव्य ही भासित होता है । 
प्रश्न - इस निक्ृष्ट पंचमकाल में भी जीवद्रबव्य भासित 

होता है क्‍या ? 
उत्तर - प्रभु ! आत्मा को कोई काल बाधक नहीं होता । 

ग्ररे ! जहाँ उसे पर्यायाथिक नय भी लागू नहीं पड़ता, फिर 

काल की बात कहाँ रही ? यद्यपि आगे पर्यायाथिक नय से देखने 

को बात करेंगे, परन्तु यहाँ पहले द्रव्याथिक नय से देखने की 
बात की है । 

प्रश्न - द्रव्याथिक नय से द्रव्य को देखने के पश्चात्‌ ही 
पर्याय का सच्चा ज्ञान होता है न ? 

उत्तर - पर्याय का ज्ञान कब सच्चा होगा ? यह बात 

यहाँ नहीं है । यहाँ तो पर्याय को आँख बन्द करके द्रव्य को 

देखने की बात है । 'जीवद्रव्य पाँचों पर्यायों में रहनेवाला अखंड 

एकरूप तत्त्व है'- इसप्रकार देखनेवाला ज्ञान सच्चा है । यहाँ वह
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सब जीवद्रव्य है - ऐसा भासित होता है - इस बात पर वजन 

है । पर्यायाथिक नय से पर्याय भासित होतो है - ऐसा भी कहेंगे, 
परन्तु ऐसा तो पर्याय का ज्ञान कराने के लिए कहेंगे । यहाँ तो 
द्रव्याथिक नय से देखने की बात से प्रारम्भ किया है। - 

प्रभु ! तू अपनी पाँचों पर्यायों में रहता है, फिर भी 
पर्याय को देखनेवाली आँख बन्द करके तू जो वस्तु है, उसका 
खुले हुए द्रव्याथिक नय की चक्षु से ग्रवलोकन कर ! तब तुझे 
“बह सब जीवद्रव्य हैं- ऐसा भाष्चित होगा; तब ही तुभे अनन्त- 

अनन्त शक्तियों का अभेद एकस्वरूप पूर्ण परमात्मा ज्ञात 
होगा। श्रज्ञानी जीव ऐसी बात शान्ति से - धेये से पढ़ते नहीं, 

विचारते नहीं और कहते हैं कि एकान्त है; परन्तु भाई ! तू जेसा 
परिणाम करेगा, उसका वसा ही फल तो होगा । असत्य का 
तो असत्य परिणाम ही आएगा । 

मात्र खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा पाँचों पर्यायस्वरूप 
विशेषों में रहनेवाला जीवद्रव्य दिखाई देता है। देखा ! भले 
विशेष को देखनेवाली ग्राँख बन्द कर दी है, परन्तु जीव विशेष- 
रहित नहीं है, वह तो विशेषों में रहनेवाला सामान्य है । गजब 
बात है भाई ! जीवद्रव्य परपदार्थों में तो नहीं रहता, परन्तु 
अपनी पाँचों पर्यायों में रहता है। इसप्रकार सन्धि करके 
आचार्यदेव कहते हैं कि पर्यायस्वरूप विशेषों में रहनेवाले एक 

जीवसामान्य को देखनेवाले तथा विशज्ञेषों क्रो नहीं देखनेवाले 
जीवों को वह सब जीवद्रव्य है-- ऐसा भासित होता है । 

देखनेवाली स्वयं तो पर्याय है, परन्तु द्रव्य को देखती है । 
समयसार गाथा ३२० की जयसेनाचार्य की टीका में श्राता है 
“सकल निरावरण, अखण्ड, एक, प्रत्यक्ष प्रतिभासमय, अवि- 

नश्वर, शुद्ध-पारिणामिक, परमभावलक्षण, निज-परमात्मद्रव्य 

ही मैं हूँ - ऐसा पर्याय जानती है, क्योंकि जानने का कायें द्रव्य
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में नहीं, पर्याय में होता है; इसलिए पर्याय ऐसा जानती है कि 
मैं निज-परमात्मद्रव्य हूँ । भले ही विश्षों में रहता हूँ, परन्तु में 
यह हूँ -- ऐसा पर्याय जानती है । ३२० गाथा के समान यहाँ भी 
यही बात कही है कि जीवसामान्य को देखनेवाले और विशेषों 
को नहीं देखनेवाले जीवों को “वह सब जीवद्रव्य है' ऐसा 
भासित होता है । 

पर्यायाथिक नय तो बन्द हो गया है, अतः खुली हुई 
द्रव्याथिक नयरूप ज्ञानपर्याय, पर्थायविद्येषों में रहनेवाले एक 
जीवसामान्य को देखती है। अ्रह्महा ! दो-तीन पक्तियों में कितना 
सार भर दिया है | अहो ! केवली भगवान के श्राढ़तिया दिग- 

Fat Teal Bl वाणी में अगाव गहराई है ! भगवान का तो 
विरह हो गया, परन्तु यह वाणी रह गई (प्रर्थात्‌ श्राज तक 
उपलब्ध है), इस वाण्शी ने भगवान का विरह भुला दिया है। 
पर्यायतय के बन्द हो जाने पर अन्दर विराजमान एकरूप तत्त्व 
को जाननेवाला ज्ञान खुल जाता है। जब पर्याय पर दृष्टि 
थी, तब द्रव्य को जाननेवाला ज्ञान अस्त था | अब पर्याय को 

देखना सर्वथा बन्द किया तो अ्न्तस्तत्त्व को देखनेवाला ज्ञान 
खुल गया । उस खुले हुए ज्ञान द्वारा विशेषों में रहनेवाले जीव- 
सामान्‍य को देखनवाले और विशेषों को नहीं देखनेवाले जीवों को 
“वह सब जीवद्रव्य है-- ऐसा भासित होता है। भरे प्रभु ! यह 
तो भागवत्‌ कथा है, इसकी ग्रगाधता के सामने क्षयोपशमज्ञान 

का क्‍या अभिमान करना ? अरे ! जब सन्त इसकी व्याख्या 

करते होंगे, तब उसका पार भी नहीं मिलता होगा । भाई ! 

भगवान ने जितना अपने ज्ञान में देखा, उसका अ्रनन्तवाँ भाग 
दिव्यध्वनि में कहा गया और उतना भी भेला नहीं जा सका । 

कहा है न - 
मुख ataala afa, aa amaze विचारे। 
रचि श्रागम उपदिशे, भविक जीव संशय निवारे ॥
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श्रहाहा ! यह बात दिव्यध्वनि के अनुसार श्रागम में 

आ्राई हुई है; भौर जो उसे जानता है, उसे संशय नहीं रहता । 
द्रव्य को जाननेवाले खुले हुए ज्ञान द्वारा जब विद्येषों में रहने 
वाले शुद्ध सामान्यजीव को जाना; तब संशय नहीं रहता, 
मिथ्यात्व का अंश भी नहीं रहता । 

एक जीवसामान्य को देखनेवाले और विशेषों को नहीं 
देखने वाले जीवों को - इस वाक्यांश में “जीवों कहकर बहु- 
वचन का प्रयोग किया है 'जीव को '- ऐसा एकवचन प्रयोग 
नहीं किया श्रर्थात्‌ वर्तेमान पंचमकाल में पर्यायचक्षु को बन्द 
करके खुले हुए द्रव्याथिक चक्षु देखनेवाले अनेक जीव संभावित 
हैं। पंचमकाल के area पंचमकाल के श्रोताओ्रों से यह बात 

कहते हैं श्र्थात्‌ पंचमकाल में भी अनेक जीव अपने शुद्ध त्रिकाली 
द्रव्य को देखेंगे । आचार्य अपने श्रोताग्रों से यह नहीं कहते कि 
तुम से यह काम नहीं होगा;इसलिये मेरी समझ में नहीं श्राता - 
यह बात छोड़ दे | प्रभु ! जहाँ पर्याय को भी देखना बन्द 
करना है, वहाँ “में यह वहीं जान सकता' - यह प्रश्न ही नहीं 
उठता । पर्याय को देखनेवाला ज्ञान सर्वंथा बन्द करके जब 
द्रव्य को देखनेवाले खुले हुए ज्ञान द्वारा देखेगा,तभो तुमे सम्पूर्ण 
भगवान दिखेगा, अपने भगवान से तेरी भेंट होगी। तेरा 

भगवान गुप्त नहीं रहेगा । 

ग्रहाहा ! एक जीवसामान्य को देखनेवाले ग्रौर विशेषों 
को नहीं देखनेवाले जीवों को - इसप्रकार बहुवचन प्रयोग करके 
पंचमकाल के संत पंचकाल के अपने श्रोताग्रों से कहते हैं कि 
भगवान्‌ ! तू विश्वास कर ! तुम में अनन्त सामर्थ्य है! तू 
अनंत वीये से भरा हुआ भगवान है ! अतीन्‍न्द्रिय सुखामृत का 
सागर है ! तू स्त्री, पुरुष या नपु सक नहीं है, अ्रतः शरीर को 
मत देख ! आकृति को मत देख ! पर को मत देख ! अरे, तुझे
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बाहर कहाँ देखना है ? ये सब तेरी जिस पर्याय में ज्ञात हो रहे 

हैं, उस पर्याय को भी देखनेवाली अपनी पर्यायचक्षु को बन्द कर 

दे ओर खुले हुए ज्ञान द्वारा द्रव्य को देख - इससे तुझे WAT 

सुख का समुद्र भगवान आत्मा मिलेगा, तू निहाल हो जाएगा। 

अहाहा ! अद्भुत बात है । 
अनेक जीवों को, द्रव्य को देखनेवाली खुली हुई आँख 

a ‘ag सब जीवद्रव्य है - ऐसा भासित होता है। पर्याय को 

देखनेवाली श्रांख को पूरी बन्द करके जीव द्रव्य को देखनेवाली 
दूसरी खुली हुई श्रांख से जाता है तब सब जीव द्रव्य है ऐसा 
भासित होता है; अ्रतीन्द्रिय सुख का सागर, निर्मलानन्द प्रभु, 

श्रात्मा ज्ञात होता है अर्थात्‌ आत्मद्रव्य इन्द्रियगम्य नहीं, 
विकल्पगम्य नहीं तथा पर्यायाथिक नय द्वारा भी गम्थ नहीं; 

मात्र खुली हुई द्रव्याथिक चक्षु द्वारा ज्ञात होने योग्य तत्त्व है । 
पहले पर्यायदृष्टि के समय. द्रव्य को देखनेवाला ज्ञान 

बंद था। अवस्थाओं को ही देखनेवाली अपनी दृष्टि अपने 
स्वभाव को नहीं देखती थी। इसलिये कहा कि पर्याय को 
देखनेवाली आँख सर्वथा बन्द कर दे । पर्यायें अपने-अपने क्रम 
में स्वकाल में होंगी ही, परन्तु उन नारकादि पर्यायों को देखने 

वाली आँख सर्वंथा बन्द कर दे। इसका मतलब यह नहीं कि 
देखना ही सर्वथा बन्द हो गया । पर्याय को देखना बन्द किया 
तो तुरन्त ही द्रव्य को देखनेवाले द्रव्याथिक नथ का ज्ञान खुल 
जाता है श्लौर उसमें पूर्णानन्‍न्द का नाथ चित्‌चमत्कार प्रभु झ्रात्मा 
ज्ञात होता है | दिगम्बर धर्म के सिवाय अन्यत्र ऐसी बात कहाँ 
है ? ओर सब जगह तो बाह्य क्रियाकाण्ड की बातें हैं; परन्तु 
भगवान्‌ ! जिससे भव का अन्त न हो, उससे क्‍या लाभ ? 
बापू ! जिसप्रकार आत्मदृष्टि बिना ८४ लाख योनियों के 
अवतार में नरकादि के जो दुःख तूने भोगे हैं, उनका वर्णन तू
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नहीं सुन सकता; उसीप्रकार अपने को देखने से जो आ्रानन्द 
आता है, उसकी भी बात क्या करता ? उसका वर्णन भी नहीं 
किया जा सकता | 

ग्रहाहा ! जब मात्र खुले हुए द्रव्याथिक चन्षु द्वारा 
देखने पर सब द्रव्य हैं - ऐसा भासित होता है श्रर्थात्‌ त्रिकाली 
एकरूप द्रव्य ज्ञात होता है, तब पर्याय को जाननेवाला यथार्थ 

ज्ञान प्रगट होता है। ऐसा नहीं कहा कि पहले द्रव्याथिक नय 
को बन्द करके पर्याय को देख, परन्तु पर्यायाथिक नय की चक्षु 
aaa ae करके द्रव्याथिक WA द्वारा देख - ऐसा कहा है; 
क्योंकि द्रव्य का यथार्थ स्वरूप भासित होने पर ही पर्याय 

यथार्थरूप से भासित होती है । 

ग्रब कहते हैं कि जब द्रव्याथिक चक्षु को सर्वथा बन्द 

करके मात्र खुली हुई पर्यायाथिक चक्षु के द्वारा देखा जाता है; 
तब जीवद्रव्य में रहनेवाले नारक५ना, तियंञ्चपना, सनुष्यपना, 

देवपना और छसिद्धपना पर्यायस्वरूप श्रनेक विशेषों को देखनेवाले 
गौर सामान्य को न देखनेवाले जीवों को (वह जीवद्रव्य) अन्य- 
श्रन्य भासित होता है । 

देखो ! द्रव्प का ज्ञान तो हुआ है । यह सब सामान्य 
है, द्रव्य है, वस्तु है - ऐसा ज्ञान होने पर उस तरफ देखनाबन्द 

करके अर्थात्‌ उस तरफ का लक्ष्य छोड़कर - ऐसा क्‍यों कहां ? 
क्योंकि पर्याय भी श्रपनी है न ? पर्याय द्रव्य में - अपने में है, 

अ्रत: उसे देखने के लिए द्रव्याथिक नय की चक्षु बन्द करने के 
लिये कहते हैं । 

बहुत सुक्ष बात है भाई ! केवलज्ञान को पाने की 
तेंयारीवाले दिगम्बर सन्‍्तों की वाणी बहुत गम्भीर है इतनी 
सत्य बात अन्यत्र कहाँ है ? कठित पड़े, परन्तु क्या करें ? वस्तु 

स्वरूप ही ऐसा है ।
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अहाहा ! संत मुनिवर कहते हैं- द्रव्याथिक चक्षु को 
स्वथा बन्द कर । पहले पर्यायाथिक चक्ष्‌ को सर्वथा बन्द करके 
द्रव्याथिक चक्षु द्वारा द्रव्य को देखने की बात कही थी जिससे 
द्रव्य प्रगट भासित हुआ; और अब पर्याय का ज्ञान कराने के लिए 
द्रव्याथिक चक्षु को सवेथा बन्द करके पर्यायाथिक चक्षु से देखने 
की बात कहते हैं । पर्याय भी द्रव्य की है, द्रव्य में है; जीवद्रव्य 
पर्याय में रहा हुआ्ना है, पर्याय में वर्त्त रहा है; इसलिए यहाँ 
पर्याय का ज्ञान कराना है। पर को जानने की तो यहाँ बात ही 
नहीं है, क्‍योंकि पर-द्रव्य का तो स्वद्रव्य से कोई सम्बन्ध ही 
नहीं है | भ्ररे ! जिस पर्याय में परपदार्थ ज्ञात होते हैं, वह 
पर्याय भी स्वद्रव्य की है; उस पर्याय का परद्रव्य के साथ 
कोई सम्बन्ध नहीं है। वज्बवृषभनाराच संहनन के कारण 
भगवान को केवलज्ञान हुआ - ऐसा नहीं है | अरे ! उन्हें 

चार ज्ञान और मोक्ष का मार्ग था, इसलिए केवल ज्ञान हुग्ना 

है, परमार्थ से ऐसा भी नहीं है । 

यहाँ कहते हैं कि खुली हुई पर्यायाथिक चक्षु द्वारा 
पर्याय को देख ! यहाँ जाननेवाली पर्याय खुली हुई है । जंसे 
द्रव्य को देखनेवाला ज्ञान है, वेसे पर्याय को देखनेवाला ज्ञान 

भी है। जब द्रब्य को देखनेवाली द्रव्याथिक चक्षु बन्द हुई, तब 
पर्याय को देखनेवाली पर्यायाथिक चक्षु खुली है। इसलिये कहा 
है कि द्रव्याथिक चक्षु को स्वेथा बन्द करके श्र॒र्थात्‌ द्रव्य . की 
तरफ का लक्ष्य छोड़कर मात्र खुले हुए पर्यायाथिक चक्षु द्वारा 
देख । नारकादि पाँचों पर्यायें जीवदब्य में रही हैं, परपदार्थों में 

नहीं; अत: यहाँ 'जीवद्रब्य में रहनेवाले नारकपना — ऐसा शब्द 
है, भ्रर्थात्‌ Tala स्वद्रव्य में रहनेवाली हैं, परद्रव्य के साथ 
उनका कोई सम्बन्ध नहीं है। देखो ! ऐसा वस्तुस्वरूप है ।
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ग्रपरिचित व्यक्ति या क्रियाकाण्ड केआग्रहवाले को ऐसा लगे कि 
ag FAT HE XS SF PITT भाई ! यह तेरे घर की बातकह रहे 
हैं। तेरा घर कंसा है ? कितना महान है ? यह कभी तूने सुना 
नहीं, जाना नहीं । 

द्रव्याथिक नय के चक्षु को स्वंथा बन्द करके श्रर्थात्‌ 
उसका ज्ञान (खुला हुआ ) तो है परन्तु उस तरफ लक्ष्य नहीं 
है, उघड़ी हुई पर्याय की ओर लक्ष्य है। यहाँ उघड़ी हुई 

पर्यायार्थिक चक्षु द्वारा जीव की अ्रवस्थाओं को देखने की बात है । 
यहाँ कहते है कि “द्रव्याथिक चक्ष्‌ को सर्वथा बंद करके 

मात्र खुली हुई पर्यायाथिक चक्षु द्वारा देखा जाए तो! 
ग्रहाहा ! इसे अपने सामान्य और विशेष को ही देखना है,बाहर 

कहीं नहीं देखना है । भगवान्‌ ! तेरे द्रव्य और पर्याय सिवाय 
शरीर, कर्म, कषाय इत्यादि बाहर का Bear (MATT TT का 
करना ) तो अ्रशक्य है, श्ररे ! इन्हें देखना भी नहीं है । पर्याया- 

थिक चक्षु से तू जो देख रहा है, वह तेरी पर्याय है। 

जिसप्रकार यह बाह्य औदारिक शरीर है, उसी प्रकार 
परमपारिणामिक स्वभावभावरूप चेतन्यभगवान, चेंतन्यशरीर 
ग्र्थात्‌ चेतन्य विग्रह है । शास्त्र में 'विग्रह' शब्द आ्राता है । विग्रह 
अर्थात्‌ शरीर तीन तीन प्रकार के हैं - (१) जड़शरीर 
(२) कषायशरीर और (३) चेतन्यशरीर । श्रौदारिक, तेजस, 
कार्माण, आहारक और वेंक्रियक आदि सब जड़शरीर हैं । जीव 

की पर्याय में होनेवाले पृण्य-पापरूप विकारी परिणाम, 

नारकादि गतियों के उदयभाव आ्रादि चेंतनन्‍्य का विक्ृत शरीर 
अर्थात्‌ कषाय-शरीर है,और शुद्ध त्रिकाली ज्ञायकभाव निजशरीर 
है, निजवस्तु है । शुद्ध चेतन्‍्य शरीरी भगवान आत्मा की अपेक्षा 
कषाय शरीर भी पर विग्रह ही है । निज चेंतन्य शरीर को देखने 
के लिए एक बार तो पर्याय की आँख बन्द HT |



प्रवचनसार गाथा ११४ | [ ६७४ 

स्व को देखा है,जाना है; पर्याय में भी स्व-सामान्य वर्त्त 

रहा है, अतः पर्याय को देखने के लिए स्व का - द्रव्य-सा मान्य 

का लक्ष्य छोड़कर पर्याय को देखनेवाली चक्षु द्वारा देखने 

के लिए कहते हैं । तेरी पर्याय के श्रस्तित्व में श्रौदारिकादि 
शरीर का एक अंश भी नहीं है, तेरी पर्याय के अस्तित्व में तो 

चार गतियाँ तथा सिद्ध पर्याय हैं | 'जीवद्रव्य में रहनेवाली - 
ऐसे शब्दों का प्रयोग किया है न ? तेरी पर्याय में नर-नारकादि 
पर्यायों का अस्तित्व है और उसे देखनेवाला ज्ञान प्रगट है । 
उन पर्यायों को देखनेवाली पर्यायाथिक चक्षु द्वारा जान ! लोगों 
को तो बाहर से धर्म करना है, परन्तु भाई बाहर तेरा अस्तित्व 
ही नहीं है, फिर बाहर से धर्म कंसे होगा ? तुझे यह बात 
सुनने की भो फुरसत नहीं है तो निर्णय कहाँ से करेगा ? 

नारकादि गतियाँ पर्याय में हैं, अपनी त्रिकाली चीज 
में नहीं हैं। दया, दान, भक्ति श्रादि मंदकषाय के परिणाम भी 
अपनी पर्याय में हैं; परन्तु अपनी त्रिकाली वस्तु में नहीं हैं । जब 
निज परमात्मस्वरूप, त्रिकाली, चेंतन्‍्यमय, जीववस्तु का ज्ञान 
gat, तभी पर्याय को देखनेवाला ज्ञान भी खुल गया । वह ज्ञान 
शास्त्र पढ़ने से खुला है - ऐपा नहीं है। जीवसामान्य - त्रिकाल, 
ज्ञायकमूर्ति, प्रभु आत्मा को जानने पर पर्याय को देखनेवाला 

ज्ञान खुल गया है । भाई ! एकभवावतारी इन्द्र भी खरगोश के 
समान विनम्रता से बेठकर जिनकी वाणी सुनते हैं - ऐसे 

त्रिलोकीनाथ जिनेन्द्र परमेश्वर की यह वाणी है। इसकी 

गम्भीरता की बात क्या करें ? 

जब पर्याय को देखनेवाली श्राँख बन्द की, सर्वंथा बन्द 
की; तब तो द्रव्याथिक चक्षु द्वारा देखा गया, परन्तु अब खुले 
हुए पर्यायाथिक ज्ञान से जीव में रहनेवाली पर्यायों को देख ।
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खुली हुई पर्यायाथिक चक्षु द्वारा नारकादिपर्यायस्वरूप 
विशेषों को देखनेवाले और सामान्‍य को नहीं देखनेवाले (सामान्य 
को झोर लक्ष्य नहीं करनेवाले) जीवों को वह जीवद्रव्य श्रन्‍्य- 
श्रन्य भासित होता है। 

जीवद्रव्य में वे पयायें अन्यन्ञ्नन्य भासित होती हैं । 
देवपर्याय जुदी, सिद्धपर्याय जुदी - इसप्रकार भ्रन्य-प्रन्य भाश्चित 

होती हैं । 

द्रव्य उन-उन विशेषों के समय उन-उन विशेषों से 
तन्मय होने से अ्रनन्‍्य है - कण्डे, घास, पत्त और काष्ठयय 
अग्नि की भाँति । 

उन-उन विशद्येषों अर्थात्‌ नारकपना, तिय॑ंज्चपना, 

मनुष्यपना, देवपना और सिद्धपना - इन पर्यायों में उस-उस 
काल में जीवद्रव्य तन्‍्मय है; परन्तु औदारिक शरीर, स्त्री, 
परिवार, मकान, पेंसा आदि के साथ अंशमात्र भी तन्मय नहीं 
है; क्योंकि ये सब जीव से पृथक बाह्य बस्तुएँ हैं । 

कुछ लोग कहते हैं कि ऐसी बातें समभने के लिए तो 

बाबा (साधु) बनना पड़ेगा । परन्तु भाई ! देह और रागादि 
से भिन्न होने के कारण आत्मा बाबा ही है। arg! ar 
त्रिकाली सामान्य स्वभाव में चार गतियाँ तथा रागादि नहीं 
है; परन्तु यहाँ तो पर्याय का अस्तित्व सिद्ध करता है, क्‍योंकि 
पर्याय परपदार्थों के कारण नहीं है । 'जीवद्रव्य में रहनेवाली - 
ऐसा कहा है, 'जीव की पर्याय में रहनेवाली- ऐसा नहीं कहा, 
क्योंकि जीवद्रव्य उन-उन पर्यायों से तन्मय है । पर्यायदृष्ठि से 
जीवद्रव्य स्वयं पर्याय में ही है और पर्यायाथिक नय से देखने पर 
वह अ्न्य-अन्य भासित होता है । जीवसामान्य की दृष्टि से देखने 
पर, वही का वही अर्थात्‌ अनन्य भासित होता है और पर्याय- 
दृष्टि से देखने पर अन्य-अन्य भासित होता है। भाई ! यह
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जन्म-मरणा से रहित होने की बात है। जेंसे - श्राकाश में बिजली 
की चमक होने पर यदि तुझे धागे में मोती पिरोना हो तो पिरो ले, 
वेंसे -बिजली की चमक जेसा ही क्षरणिक और दुर्लभ मनुष्य भव 
तथा जिनवाणी का योग पाकर श्रात्महित करना हो तो कर ले । 

त्रिकाली सामान्य तो अनन्य (एकरूप) ही है, वह 
भ्रन्यरूप भासित नहीं होता है; परन्तु यहाँ तो सामान्य को 
देखनेवाले को अपने विशेष को देखनेवाला ज्ञान खुला है - खिला 
है । पर्याय को देखनेवाले ज्ञान से देखने पर, विशेषों को देखने 
वाले और सामान्य को नहीं देखनेवाले जीवों को वह (जीवद्रव्य ) 
ग्रन्य-भ्रन्य भासित होता है; क्‍योंकि द्रव्य उन-उन विद्ञेषों के 
काल में उनसे तनन्‍्मय है। अहाहा ! परस्वभावभाव, ज्ञायक- 

भावरूप द्रव्य उन-उन विशेषों के काल में उनसे तन्मय है; परन्तु 
शरीर, मत, वाणी, इन्द्रियाँ, स्त्री, कुटुम्ब-परिवार, बाग- 

बँगला ग्रादि में कभी तनन्‍्मय नहीं होता, हो भी नहीं सकता । 
फिर भी श्रज्ञानी जीव ग्रनन्तकाल से इन्हीं में तन्मय होकर 

इन्हें अपना मान रहे हैं। भाई ! जो चीज तेरी पर्याय में भी 
नहीं है, तू उसे अपनी मानकर उसी की सम्हाल में ग्रभी भी 
समय गँवा रहा है। भाई ! तुझे क्या करना है ? कहाँ रहता है ? 
इसका निर्णय तो कर । क्‍या तुभे अपने ऊपर दया नहीं आती ? 
ग्रनन्तकाल से तो चार गति में रखड़ रहा है । 

प्रश्न - एक ओर तो AIT कहते हैं कि परमस्वभावभाव, 

शुद्धत्ञाकक भावरूप त्रिकालो सामान्य वस्तु में गति नहीं, गुणभेद 
भी नहीं है; और यहाँ कह रहे हैं कि द्रव्य उन-उन विशेषों के 
काल में तन्‍्मय है - इन विरुद्ध कथनों का क्‍या आशय है ? 

उत्तर - भाई | परमस्वभावभाव शुद्धज्ञायकभावरूप 

त्रिकाली सामान्यवस्तु की दृष्टि कराने के लिए कहते हैं कि 
उसमें गति नहीं है, गुणभेद भी नहीं है; और यहाँ उन-उन
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विशेषों के काल में द्रव्य उनमें वरत्त रहा है, वे विशेष उस काल 
में उस द्रव्य के हैं- यह ज्ञान कराने के लिए कहते हैं यहाँ कि 

उन-उन विशेषों के काल में द्रव्य उनमें तन्‍्मय है। जहाँ जो 
अपेक्षा हो, उसे यथार्थ समभना चाहिए । 

द्रव्य उन-उन विशेषों के काल A arag होने के कारण 
उन-उन विशेषों से अ्रनन्य है । मनुष्यगतिरूप पर्याय में जीवद्रव्य 
तन्मय है। मनुष्यगति भ्रर्थात्‌ मनुष्यशरीर नहीं, गतियोग्य जीव 
की अवस्थाविशेष ही मनुष्यगति है । मनुष्य के योग्य गति की 
योग्यता में जीवद्रव्य तन्‍्मय है। उन-उन विदश्ेषों के काल में 

तन्मय होने से द्रव्य उनसे अनन्य है अर्थात्‌ जीवद्रव्य उस काल 
में विशेषों से जुदा नहीं है । 

भगवान कुन्दकुन्दाचायेदेव जगत के सामने भगवान की 
वाणी का रहस्योद्घाटन करते हैं; भाई ! तुभमें सामान्य और 
विशेष दो भाग हैं, इसके अलावा तीसरा कुछ भी (पर-द्रव्य का 
अंश भी) त्रिकाल और त्रिलोक में भी तुभमें नहीं है । जिसकी 
व्यवस्था और सम्हाल में तू रुका हुआ है - ऐसे शरीर, वाणी, 

कुटुम्ब श्रादि का एक अंश भी तुम में नहीं है। अ्रह्महा ! में शरीर 
को सम्हाल के रखू, अनुकूल भोजन करूँ, Val WaT ater, 
परिवार को संगठित रख - इसप्रकार पर-द्रव्य की व्यवस्था का 
तेरा अ्रभिप्राय मिथ्या है, क्योंकि यह व्यवस्था तुझसे नहीं होती, 
तू पर का कुछ कर ही नहीं सकता । फिर भी भगवान्‌ ! तू 
इसमें मूछित हो रहा है । तुझे क्या करना है प्रभु ? कया तुभे 
रखड़ना ही है ? 

प्रश्न - शरीरमाद्यय खलु धर्मसाधनम्‌ - ऐसा कहा 
ea? 

उत्तर - यह तो निमित्त का कथन किया है। वास्तव 
में तो राग से भिन्न पड़ना ही धर्म का साधन है। प्रज्ञा-ब्रद्मास्वरूप
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परमात्मद्रव्य को दृष्टि और अनुभव करना ही साधन है । ज्ञानी 
को प्रज्ञाब्रद्मस्वरूप परमात्मद्रव्य का ज्ञान तो है; परन्तु साथ में 

मनुष्यपनारूप जो गति है,उसका भी ज्ञान है । मनुष्यगति में से 
देवगति में जाएगा, (क्योंकि धर्मात्मा को तो मनुष्यगति से 

देवगति होती है) वहाँ भी जीवद्रव्य उस देवगतिरूप विशेष में 
तन्मय होगा । इसप्रकार द्रव्य विदेषों से तन्‍्मय sz; Wa: अनन्य 

है, अन्य नहीं है । 

अहाहा ! खुली हुई पर्यायाथिक चक्षु द्वारा देखने पर 
जीव अ्रन्य-अन्य भाष्तित होता है, क्योंकि उन-उन विशेषों के 
काल में द्रव्य तन्‍्मय है | एक पर्पाय के समय दूसरी पर्याय नहीं 
है, नारक पर्याय के समय मनुष्य पर्याय नहीं है। एकसमय में 
एक ही पर्याय है, इसलिए अन्य-अन्य पर्यायों की अपेक्षा जीव 
अन्य-अन्य भासित होता है, क्योंकि वह उनमें तन्‍्मय है । 

देखो ! क्षायिक सम्यर्दुष्टि श्रण्िणिक राजा इस समय 
प्रथम नरक में हैं | वे वहाँ के संयोगों में तनन्‍्मय नहीं हैं, अपितु 
नरकगतिरूप वत्त मान पर्याय में तन्‍्मय हैं । यह ध्यान रखना 

चाहिए कि उनकी उस-उस काल में उस पर्याय से वर्त्तमान 

जितनी ही तन्मयता है। वे स्वयं सम्यरदृष्टि है न ”? इसलिए 
गति को शअ्रपने स्वरूप से भिन्न जानते हैं, परन्तु उस दृष्टि के 
साथ में पर्थाय को देखनेवाला जो ज्ञान उनको है, वह जानता 
है कि यह नरक पर्याय मेरी है और में इस समय इसमें तन्मय 
हूँ । वे नरक से निकल कर क्षायिक सम्यक्त्व और तीन ज्ञान 
के साथ माता के पेट में आनेवाले हैं, तोथर्थद्धूर होनेवाले हैं । 

वे जानते हैं कि यह पर्याय मुझमें है और इससमय में उसमें 

तन्मय हूँ । यहाँ पर्यायाथिक नय की बात है - यह ध्यान रखना 

चाहिए । द्रव्याथिक नय से तो द्रव्य में गति ही कहाँ है ?



50 | [ आअध्यात्म रत्नत्रय 

कण्डे, तृण, पत्ते और काष्ठ की अ्रग्नि के समान, द्रव्य 
विशेषों से तन्‍्मय होने के कारण उन विश्वेषों से अ्रनन्य है । 
जेसे तृण, काष्ठ इत्यादि की अग्नि उस-उस समय तृणमय, 
काष्ठमय aie at के कारण तृरणा, काष्ठ आदि से अनन्य है। 
उसी प्रकार द्रव्य उन-उन पर्यायरूप विशेषों के समय उन-उनमय 
(तन्प्य ) होने के कारण उनसे अनन्य है, भिन्न नहीं है । काष्ठ 
की अग्नि स्वयं काष्ठरूप परिणमी है न ? इसलिए काष्ठमय 

है । इसी प्रकार जीव भी स्वयं उन पर्यायोंरूप - गति आदि रूप 
परिणमा है, इसलिए उन पर्यायों - विशेषों से अनन्य है। 

अहाहा ! जिसने अपनी त्रिकाली वस्तु को जाना है, उसने अपनी 

पर्याय को भी जाना है और वह उस काल में उस पर्याय में स्वयं 

तन्‍्मय है - ऐसा जाना है। यह पर्याय कोई परद्रव्य में उत्पन्न 

हुई है - ऐसा नहीं है । 
प्रश्न - समयसार गाथा ६५-६६ में कहा है कि जीव के 

चौदह भेद नतामकर्म के कारण हुए हैं ? नाम-कर्म कारण है 
औ,र वे चौदह भेद उसके कारण हुए हैं ? 

उत्तर - भाई ! वहाँ अखण्ड एक शुद्ध चेंतन्यमय वस्तु 
भगवान ज्ञायक का लक्ष्य कराना है, शुद्ध निर्मेलानन्दस्वरूप प्रभु 
आत्मा का स्वरूप बताना है, इसलिए वे चौदह भेद आत्मा में 

नहीं हैं - ऐसा कहा; जबकि यहाँ उसकी पर्याय के अंश में 
जितना तारकपना आदि है, उसका ज्ञान कराता है; इसलिए 
Sager उनमें उस समय तन्मय है - ऐसा कहा है । मनुष्यपना 

अर्थात्‌ यह शरीर नहीं, अपितु अन्दर गति की योग्यतारूप 

ग्रवस्थाविशेष में उस समय जीव तन्मय है । जिस आकार की 
लकड़ियाँ या पत्त होते हैं, अग्नि उसी ग्राकारमय हो जाती है; 

दाह्याकार से तनन्‍्मय हो जाती है, उससे जुदी नहीं रहती । 
उसी प्रकार ञ्रात्मा चार गति और सिद्ध अ्रवस्था में जिस पर्याय 
को प्राप्त करता है, उससे उस काल में तन्मय हो जाता है।
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प्रश्न - कहीं ऐसा कथन क्‍यों श्राता है कि जिस प्रकार 
अग्नि तृणादिरूप परिणमित नहीं होती; उसी प्रकार आत्मा 

गति शआ्रादि पर्यायरूप परिणमित नहीं होता ? 
उत्तर - भाई ! वह कथन द्रव्यदृष्टि की अपेक्षा है, 

परन्तु द्रव्यदृष्टिवन्त को पर्याय का ज्ञान होने के काल में, वह 
पर्याय किस रूप है ? यहाँ उसका ज्ञान कराया है। 

यह प्रवचनसार ज्ञानप्रधान ग्रन्थ है। 
जिस प्रकार अग्नि उस-उस काल में लकड़ी, कण्डे, पत्ते 

इत्यादि के आका ररूप पर्याय में तन्मय है; उसी प्रकार द्रव्य उन- 

उन पर्यायमय अर्थात्‌ तन्‍्मय है; उनसे अनन्य है, भिन्न नहीं है । 
जेसे शरीर भिन्न है, कर्म भिन्न है, वेसे गतिरूप पर्याय भी जीव 
से भिन्न है - ऐसा नहीं है; बल्कि द्रव्य, पर्याय से अनन्य है अर्थात्‌ 

तन्‍्मय है । बेचारे भोले अज्ञाती जीवों ने जब ऐसा उपदेश कभी 
सुनां भी नहीं, तो उन्हें ब्रिचार करने का waar seta 

मिलेगा ? उसे दिन-रात कमाई और स्त्री-पुत्रादि की सम्हाल से 
फुरसत मिले तब न ? परन्तु भाई ! यह सब तो पापभाव है। 
अरे, भगवान्‌ ! यदि यह बात न समभी तो पाप की पोठली के 
भार से तू भवसमुद्र में डूब जाएगा । 

यहाँ कहते हैं कि जिसने एक शुद्धद्रव्य को जाना है, उसे 

पर्याय को देखनेवाला ज्ञान भी खुला है अर्थात्‌ स्वरूप को जानने 
से उसे पर्याय को जाननेवाला ज्ञान खुला है, और वह इससे 

जानता है कि यह विशेष - पर्याय मुझ में है, अन्य कोई चीज 

मुभमें नहीं तथा मैं उनमें नहीं । स्त्री-पुत्र, पेसा, बंगला इत्यादि 

मेरे हैं - यह सब भूठी बातें हैं,क्योंकि मैं उनमें तन्‍्मय नहीं तथा 
वे बस्तुएँ मुझम तन्‍्मय नहीं हैं । ऐसी वस्तुस्थिति है, फिर भी 
अज्ञानी परपदार्थों को अपना मान बेंठा है। तुझे कहाँ जाना है 
प्रभु ? क्या नरक निगोद में जाना है ? भाई ! दुनिया को जमे
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प्रा न जमे, वस्तुस्थिति तो यही है। जिसे अपनी आत्मा के 
सिवाय बाहर की चमक-दमक में जरा भी वीये उल्लपित हो या 
उसमें जरा भी “यह ठीक है- ऐसा लगे, वह मिथ्यादृष्टि है । 

उसे न तो द्रव्य का ज्ञान है, न पर्याय का, वह तो अज्ञानी है | 
अपने द्रव्य और पर्याय के सिवाय परपदार्थ का चाहे 

जितना वेंभव दिखे, उसका गआत्मा के द्रव्य व गुण से तो क्‍या ? 
पर्याय से भी कोई सम्बन्ध नहीं है । तेरी पर्याय में जो गति हुई, 
सिर्फ उससे तेरा सम्बन्ध है और उस समय तू उसमें तन्‍्मय है। 
ध्यान रहे मात्र उसी समय तनन्‍्मयता है, क्योंकि पर्याय सदा 

वही की वही नहीं रहती । मनुष्यगति से बदलकर एकदम देव- 

गति हो जाएगी, देवगति से बदलकर एकदम मनुष्यगति हो 
जाएगी और फिर मनुष्यगति से बदलकर एकदम सिद्धदशा हो 
जाएगी; इसलिए वे पर्यायें जुदी-जुदी होगी, फिर भी उस समय 
तू उनसे अनन्य है। इसप्रकार अन्य-अ्रन्य होते हुए भो AAA 
है । यहाँ तो मनुष्यादि पाँचों पर्यायों को परस्पर अन्य-अन्य कहा; 
परन्तु उस समय तो उनके साथ तन्मय होने से द्रव्य अनन्य 

है । अहो ! सन्‍तों ने तो श्रमृत की बेल बोई है । अज्ञानी यह 
बात समभने के लिए अभी फ्रसत नहीं निकालता तो फिर 
समभने का उसे ऐसा अवसर कब मिलेगा ? 

ग्ररे भाई ! द्रव्य में जिससमय, जिसक्षेत्र में, जिसप्रकार 

जो होनेवाला है; उसीसमय, उसीक्षेत्र में, उसीप्रकार, वही 
अवश्य होगा; उसमें फेरफार नहीं हो सकता । परद्रव्य की पर्याय 

तुझे छृती भी नहीं है तो फिर तुझे किसकी चिन्ता है ? द्रव्य 
के स्वभाव को जानकर पर्यायाथिक नय से पर्याय के अस्तित्व 

में विद्यमान पाँचों गतियों में उस-उस काल में द्रव्य स्वयं 

तन्मयपने है, परन्तु पर में कभी तन्मय नहीं होता - ऐसा ज्ञानी 

जानते हैं । मनुष्यगति की पर्याय के समय द्रव्य उससे तन्मय है,
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उस समथ सिद्धगति आदि नहीं है और जब सिद्धपर्याय के समय 
द्रव्य उससे तनन्‍्मय होगा, उस समय देवादि प्रन्य संसार-पर्यायों 

से तन्मय नहीं होगा । इसप्रकार उन-उन विशेषों के समय उन 

मय होने के कारण उस-उस काल में द्रव्य उनसे अनन्य है, 
जुदा नहीं - ऐसा ज्ञानी यथार्थ जानते हैं । पर्याय से देखने पर 
द्रव्य अन्य-्ग्रन्य भासित होता है, तो भी पर्याय में तन्‍्मय होने से 
द्रव्य अनन्य भी है । 

यहाँ तक एक ग्राँख बन्द करके, दूसरी खुली हुई आँख 
द्वारा वस्तु को देखने की बात की, अ्रब दोनों आँखों को एक 
साथ खोलकर देखने की बात करते हैं । 

ग्रब तीसरी बात करते हैं - 

और जब उन द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनों श्राँखों 
को एक ही साथ खोलकर उनके द्वारा और इनके द्वारा 
(द्रव्याथिक तथा पर्यायाथिक चक्षुओ्रों के द्वारा) देखा जाता है; 
aa नारकपना, तियंज्यपता; सनुष्ययना, देवपना और 
सिद्धपता - इन पर्यायों में रहनेवाला जीवसामान्य तथा जीव- 

सामान्य में रहनेवाले नारकपना, तिर्येझचपना, मनुष्यपना, 

देवषना और सिद्धत्व - इन पर्यायस्वरूप विशेष; तुल्यकाल में 

(एक हो साथ) दिखाई देते हैं । 

देखो ! यहाँ प्रमाण की बात की है । तुल्यकाल श्रर्थात्‌ 
एक ही समय में सामान्य को जाने और विशेष को भी जाने । 
ध्यान रहे कि यहाँ जानने की बात है, आदर तो एक द्रव्य- 
सामान्य का ही है; विशेष का नहीं है | यहाँ तो ऐसा कहते हैं 
कि ज्ञान,जंसे सामान्य को जानता है, वेसे विशेष को भी जानता 
है; मात्र जानने की अपेक्षा है । उपादेय तो एक शुद्ध आ्ात्मद्रव्य 

ही है । विशेष (पर्याय) श्राश्रय करने योग्य नहीं 2 1 यहाँ तो
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प्रतिसमय द्रव्य और पर्याय का अस्तित्व किसप्रकार है - saat 
सिद्धि करते हैं । 

जब द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनों चल्लुश्रों को एक 
ही साथ खोलकर देखा जाता है तब'"'*1 

देखो, यहाँ क्षयोपशमज्ञान में दोनों को जानने का 

उघाड़ है, इसलिए कहा है कि दोनों चक्षुओं द्वारा एक ही साथ 

देखने पर समान्‍्य द्रव्य भी दिखता है श्नौर वह पर्यायों में तन्‍्मय 
है - ऐसा भी दिखता है; दोनों एक साथ दिखते हैं । यहाँ जानने 
की अपेक्षा बात है । 

अ्रहाहा ! जब दोनों चक्षुओों द्वारा देखा जाए, तब पाँचों 
पर्यायों में रहनेवाला जीवसामान्य और जीवसामान्य में रहने- 
वाली पाँचों पर्यायें एक साथ दिखाई देती हैं । जीवद्रव्य एक ही 

साथ नारकत्वादि पाँचों पर्यायों में रहता है - ऐसा नहीं है; परन्तु 
उस-उस समय एक-एक पर्याय में रहता है, इसप्रकार अलग- 

अलग समयों में पाँचों पर्यायों में रहता है -ऐसा समभना 

चाहिए । 

पहले द्रव्य को मुख्य और पर्याय को गौण करके ध्षामान्य 
को देखने के लिए कहा था तथा पर्याय को देखते समय सामान्य 

द्रव्य को मुख्यपने देखना छोड़ दिया था, लेकिन अब दोनों को 
एकसाथ देखने के लिए यह प्रमाणाज्ञान कहा है । पर को देखने 

की यहाँ बात ही नहीं की, क्योंकि उसका यहाँ प्रश्न ही नहीं 
है । पर को जाननेवाली पर्याय अपनी है; पर की नहीं, पर के 
कारण भी नहीं । पर को जानती है, इसलिए वह पर्याय पर के 

कारण हुई है - ऐसा नहीं है । भाई ! यह तो मात्र अपने द्रव्य 

और पर्याय के सिवाय अ्रनन्त परद्रव्य और उनकी पर्यायों में 
गयवे (ममत्व ओर कत्तुत्व) को उठा लेने की बात है। यदि 
पर में जरा भी गे रहा तो आत्मा की मृत्यु ही समझो |
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भगवान्‌ ! तू त्रिकाली सामान्यद्रव्य है और पाँचों पर्याय 
तेरी विशेष हैं, उन पर्यायों के काल में तू उनमें तन्मय है । 

पाँचों पर्यायों में एक साथ नहीं, अपितु उस-उस गति के काल 

में ही उसमें तनन्‍्मय है। इसप्रकार पर्याय-अपेक्षा अन्य-श्रन्य 
होते हुए भी द्रव्य अपेक्षा अनन्य है, परन्तु परद्रव्य के साथ 

कभी भी अनन्य नहीं है । एक गति की पर्याय के समय दूसरी 
गति नहीं होती, इसलिए द्रव्य अन्य-अ्रन्य है; परन्तु उस पर्याय 

से अनन्य है । द्रव्य अन्य द्रव्यों के साथ त्रिकाल में एकसमय भी 
अनन्य नहीं होता । 

देखो ! यह पुस्तक और इसके पन्ने, सब श्रन्य द्रव्य की 
पर्यायें हैं, वास्तव में इनका जानना भी कहाँ है ? क्‍योंकि उन्हें 

जानने के काल में तो तू अपनी ज्ञानपर्याय में तन्‍्मय है, उन 
पदार्थों में नहीं । झास्त्रादि को जाननेवाली ज्ञानपर्याय भी कहीं 
उनमें (शास्त्रादि में) तन्‍्मय नहीं हो जाती। दूसरे समय 
विशेष ज्ञात हुआझ्मा तो उस काल में भी वह ज्ञान पर के साथ 
तन्‍्मय नहीं है । पर्यायें अन्य-अन्य हैं, इसलिए पर्याय की अपेक्षा 
द्रव्य अन्य-अन्य है; परन्तु द्रव्य की अपेक्षा अनन्य है, क्‍योंकि 
पर्याय द्रव्य से कोई जुदी चीज नहीं है। भाई ! परद्रव्य और 
उसकी पर्याय तो स्वद्रव्य और अ्रपनी पर्याय से बिलकुल भिन्न 
है | अहाहा ! जिस शरीर के साथ पचास-पचास या सौ-सौ वर्ष 
बिताए हैं - ऐसे शरीर के साथ भी आत्मा एकसमय के लिए 
भी तन्‍्मय नहीं हुआ । जबकि पर्यायदृष्टि से देखने पर अपनी 
पर्याय श्रन्य-श्रन्य होते हुए भी उनमें वत्त ता होने के कारण 
द्रव्य उनसे अनन्य है । 

अब कहते हैं कि एक श्रांख से देखना, एकदेश श्रव- 
लोकन है और दोनों श्रांखों से देखना, सर्वावलोकन (सम्पूरं 
ग्रवल्लोकन) है; इसलिए सर्वाबलोकन में द्रव्य के aaa Wx 
अनन्यत्व विरोध को प्राप्त नहीं होते ।
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देखो ! एक चक्षु द्वारा देखने पर एकदेश - एक भाग 

का ज्ञान होता है और दोनों आँखों से देखने पर सम्पूर्ण ज्ञान 
होता है । यह बात जानने को अपेक्षा है । आदरणीय क्या है ? 

यह बात यहाँ नही है, क्योंकि आदरणीय तो क्षायिकभाव भी 

नहीं है । 

प्रश्न - नियमसार, गाथा ५० में तो क्षायिकभाव को 
भी परद्रव्य, परभाव और हेय कहा है; जबकि यहाँ कहते हैं कि 
द्रव्य, गति के उदयभाव में भी तन्मय है - यह केंसी बात है ? 

उत्तर - भाई ! नियमसार में वहाँ उपादेयरूप शुद्ध 
अन्त:तत्त्व, एक, शुद्ध, ज्ञायकभाव का लक्ष्य कराने का प्रयोजन 
है और यहाँ जिसे अन्तःतत्त्व का भान हुआ है, उसके द्रव्य- 
पर्याय का प्रतिसमय अस्तित्व कंसा है - यह बताने का प्रयोजन 
है | यहाँ ज्ञानप्रथान शली है । बापू ! इस ग्रन्थ की एक-एक 
गाथा खूब गंभीरता से भरी हुई है । कोई ऊपर-ऊपर से पढ़ ले 
तो वह इसका मर्म कंसे समभेगा ? 

ग्रब कहते हैं कि सर्व-श्रवलोकन में द्रव्य के श्रन्यत्व 

और अनन्यत्व विरोध को प्राप्त नहों होते । 

द्रव्य का अन्यत्व श्रर्थात्‌ भिन्न-भिन्न पर्यायपना और 
aaa WAT वत्त मान अपेक्षा पर्याय से द्रव्य की अभिन्नता; 
इन दोनों में कोई विरोध नहीं आता । जो गतिरूप पर्याय है, 

वह अपने-अपने समय में एक-एक है; इसलिए अ्रन्य-प्रन्य है । 
संसार की चार गतियों के काल में सिद्धत्व नहीं है तथा सिद्धत्व 
के काल में ससार की चार गतियाँ नहीं है - इस अपेक्षा से द्रव्य 
को अन्यत्व है और आत्मा उनमें उस-उस समय तनन्‍मय है, 
इसलिए अनन्यत्व भी है। इसप्रकार सर्व-अवलोकन में द्रव्य के 
ग्रन्यत्व और अनन्यत्व में विरोध नहीं श्राता ।
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सारे दिन स्त्री-पुत्र की सम्हाल में लगे रहनेवाले जगत 
को, ऐसी सूक्ष्म बात कंसे समझ में ञश्रा सकती है। श्ररे रे ! 

जिसे तत्त्व सुनने को भी फुसरत नहीं है,वह कहाँ जाएगा ? बहुत 

से जीवों को धर्म तो दूर, पुण्य का भी ठिकाना नहीं है- ऐसे जीव 
तो मरकर तियेज्च गति में जाएँगे | यहाँ तो जीव को पर के 

सम्बन्ध से स्वंथा भिन्न बताया है, फिर भी यह पर की व्यवस्था 
में अटक रहा है | भगवान्‌ ! स्त्री, पुत्र, मकान, गहने, कपड़े, 
शरीर, इज्जत - ये सब अ्रपने-अ्रपने में हैं, इनसे तेरा कोई 

सम्बन्ध नहीं है; फिर भी प्रभु ! तू इनमें रुक गया है, तूचे 
ग्रपने को नहीं देखा, अपने द्रब्य-पर्याय का स्वरूप नहीं जाना । 

यहाँ तो तेरे द्रव्य-पर्याय का ही स्वरूप बताया गया है । 

भावार्थ पर प्रवचन 

प्रत्येक द्रव्य सामान्य-विशेषात्मक है, इसलिए भ्रत्येक 
द्रव्य बेसा का बेसा भी रहता है और बदलता भी है। 

प्रत्येक द्रव्य सामान्य-विशेषात्मक है, अर्थात्‌ द्रव्य में जो 
विशेषपना भासित होता है, वह उसका स्वरूप है। विशेष कोई 

परद्रव्य के कारण होता है - ऐसा नहीं है। प्रत्येक द्रव्य सामान्‍्य- 
विशेष स्वरूप है । सामान्य तो ध्र्‌व है और विशेष में परिवतेन 
होता है । विशेष में जो परिवर्तंन होता है, उसमें पर की अपेक्षा 
नहीं है; क्योंकि परिवर्तत होना पर्याय का स्वभाव है, इसलिए 
स्वद्रव्य की पर्याय में किसी अन्य द्रव्य की अपेक्षा है ही नहीं | 
सम्पूर्ण विश्व में अनन्त-अनन्त द्रव्य सामान्‍्य-विशेषपने विराज 
रहे हैं, इसलिए उन्हें अपने विशेष के लिए fat aca की 
अपेक्षा नहीं है। उनकी अवस्थाओ्रों को किसी काल या किसी 
क्षेत्र में पर की श्रपेक्षा नहीं है। प्रत्येक द्रव्य की अ्रवस्था अपने 

काल में स्वतन्त्र हो-ऐसा ही उसका सामान्य-विश्येष 
स्वरूप है ।
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प्रत्येक द्रव्य सामान्यपने-प्र वपने रहता है, उसमें बदलाव 
नहीं है, wala Far Hr Far Mt रहता है तथा विशेषपने बदलता 
भी है । अहाहा ! पलटना तो उसकी पर्याय का स्वभाव ही है, 
इसलिए पर्याय किसी श्रन्य के कारण पलटती है - ऐसा तीनकाल 
में भी नहीं है! जीव या पुदूगल किसी भी द्रव्य का नरक- 
निगोद या स्कन्धरूप किसी भी पर्यायरूप होना, उसका स्वभाव 

है; इसलिए यदि वह विश्येप किसी पर के कारण उत्पन्न होता 
हुआ लगे तो वह दृष्टि विपरीत है। यह बात अज्ञानी के गले 
उतरना मुश्किल है, परन्तु क्या करें ? वस्तु का स्वरूप ही ऐसा 
है । ये शब्द तो सादे हैं, परन्तु भाव बहुत गम्मीर है । 

ग्रहाहा ! वस्तु का अस्तित्व अनन्त परपदार्थों से भिन्न 
है । श्राकाश के एक प्रदेश में रहते हुए भी छहों द्रव्य भिन्न-भिन्न 

हैं । जीव असंख्यात प्रदेशी है; इसलिए एक जीव श्राकाश के एक 

प्रदेश में नहीं रह सकता,श्रसंख्यात प्रदेशों में रहता है । फिर भी 
यहाँ ऐसा कहते हैं कि जीव अपने असंख्यात प्रदेशों में रहता है, 
उसे आकाश के प्रदेशों की अपेक्षा नहीं है । वास्तव में तो जीव 

के प्रदेश आकाश के श्रदेशों को छूते भी नहीं हैं । 
प्रश्श-आकाश न हो तो सभो द्रव्य कहाँ रहेंगे ? 

छहों द्रव्य श्राकाश में रहते हैं - ऐसा कथन तो आता है न ? 

उत्तर - भाई ! यह तो निमित्त की कथनी है। ऐसा 
कथन भी तो आता है कि यदि आकाश परद्रव्यों का आधार हो 
at AHI का आधार कौन है ? तथा प्रत्येक द्रव्य के परिण- 
मन में काल का निमित्त है ? भाई ! जब निमित्त की सिद्धि 
करना हो तब ऐसा कहा जाता है कि श्राकाश न हो तो सभी 

द्रव्य कहाँ रहेंगे ? परन्तु इससे ऐसा नहीं समभना चाहिए कि 
कोई भी द्रव्य किसी अन्य द्रव्य की पर्याय में कोई भी परिवतंन 

कर सकता है, क्योंकि एसा वस्तु-स्वरूप ही नहीं है ।
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चोदह ब्रह्मांड में अनन्त द्रव्य हैं । प्रत्येक द्रव्य अपने से 

ही सामान्य-विशेषपने रहता है। अक्रिय, ध्र्‌ वरूप, सामान्य को 
तो पर की अपेक्षा नहीं है; परन्तु जिसमें अनेक भिन्न-भिन्न 

अ्रवस्थाएँ होती हैं - ऐसे विशेष को भी पर की अपेक्षा नहीं है । 
विशेष भी द्रव्य का सहजस्वरूप ही है। जो पलटना होता है, 
वह उसका स्वयं का स्वभाव हो है। विशेषपना पर के कारण 
हो - ऐसा वस्तुस्वरूप ही नहीं है । आत्मा को अपने सामान्य 
और विशेष के लिए किसी भी परद्रव्य की - यहाँ तक कि 
तीथेद्भधुर की भी अपेक्षा नहीं है । 

प्रश्न - शास्त्र में तो श्राता है कि सम्यग्दशैन की प्राप्ति 

सद्गुरु के चरणा-कमलों के प्रसाद से होती है ? 

उत्तर - हाँ, ऐसी भाषा तो बहुत ञ्राती है, परन्तु यह 
कथन तो सम्यग्दर्शन के काल में कसा निमित्त होता है - यह 
बताने के लिए किया जाता है। आत्मा ध्रूव सामान्यरूप है 

ग्रौर सम्यग्दशंन उसका विश्येष है, पर्याय है । वह विशेष आत्मा 
का ही स्वरूप है, इसलिए वह किसी पर की अपेक्षा नहीं हुआझा 
है। ग्रुरु के प्रसाद से या दर्शनमोह के अभाव से सम्यग्दर्शन 
पर्याय हुई हो - ऐसा नहीं है । यदि ऐसा हो तो वहाँ द्रव्य के 
विशेष की - पर्याय की अपनी स्वयं की सामथ्य का ग्रभाव होगा । 

तत्त्वार्थंसूत्र में आता है - तद्भाव: परिणाम: अर्थात्‌ 
परिणाम द्रव्य का स्वभाव है; इसलिए सम्यरदुष्टि जीत अपने 

सामान्य और विशेष के ग्रतिरिक्त परपदार्थों से अत्यन्त उदास 

है। किसी परपदार्थ की भपेक्षा मुझ में कुछ फेर पड़ जाएगा 
या मेरे कारण पर में कुछ फेर पड़ जाएगा - ऐसी दृष्टि 

(मान्यता) सम्यग्दृष्टि को नहीं है । भाई ! बात तो थोड़ी है, 
परन्तु उसकी गम्भीरता अपार है ।
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देखो ! पर्याय को देखनेवाली श्रांख बन्द करके द्रव्य 
को देखनेवाली आँख खोले तो एक द्रव्यसामान्य ही ज्ञात होता 

है, इसलिए द्रव्य अ्रनन्य श्रर्थात्‌ वही का वही का वही भासित 

होता है । 
और पर्यायाथिकनयरूपी दूसरो चक्षु से देखने परद्रव्य 

के पर्यायरूप विशेष ज्ञात होते हैं, इसलिए द्रव्य अन्य-अन्य 
भासित होता है । 

पर्यायों में तो बहुत अन्तर दिखाई देता है। कहाँ 

मारीचि की मिथ्यादर्शनरूप अवस्था और कहाँ भगवान महावीर 
की तीथेद्धुर केवली रूप अवस्था ? पूवे-पश्चिम का अन्तर है। 
कहाँ निगोद में अक्षर के ग्रनन्तवें भागरूप ज्ञानपर्याय और कहाँ 
वहाँ से निकलकर मनुष्य होकर ग्राठ वर्ष में ही प्राप्त होनेवाली 
केवलज्ञान पर्याय ? उन पर्यायों में जीवसामान्य तो वही है 
(एक ही है), परन्तु विशेष की अश्रपेक्षा से श्रन्ययना भासित 
होता है, श्रन्तर भासित होता है । 

निगोद में अक्षर के अनन्तवें भाग ज्ञान का उघाड़ है । 

वहाँ भी शुभभाव होता है, इसलिए कोई जीव वहाँ से निकल 
कर मनुष्य भी होता है। इस मनुष्य पर्याय में आठ वर्ष की 
उम्र में भी पूर्णो सामथ्ये से भरे हुए भगवान आत्मा की दृष्टि 

करके, उसमें ही ठहरकर यह जीव केवलज्ञान प्राप्त कर लेता 
है | देखो, कहाँ निगोद में श्रक्षर के अनन्तवें भागरूप ज्ञान 
att कहाँ मनुष्यपने में केवलज्ञान - एकदम इतना अन्‍्तर ! 
वीतराग का मार्ग अचिन्त्य और अलौकिक है; परन्तु लोगों ने 
दया, दान, प्रतिक्रमण, सामायिक, उपवास आदि क्रियाकाण्ड 

में धर्म मान लिया है । बाह्यव्रत में संचर और तप-उपवास में 
निजेरा मान ली है। अरे रे, प्रभु ! तूने क्‍या मान रखा है ? 
भगवान के द्वारा कहे हुए ग्रलौकिक द्रव्य और पर्याय - दोनों
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की तुभे खबर नहीं है | यहाँ कहते हैं कि भले पर्याय में ग्रन्तर 
मालूम पड़ता है, इसलिए अन्यपना भासित हो; परन्तु उन 
पर्यायों में द्रव्य तो वही का वही है, इसलिए द्रव्य की अपेक्षा 
तो अनन्यपना है । 

कोई ग्ररबपति यहाँ गादी पर बेठा हो, पच्चीस-पचास 
नौकर हों, सब लोग सलाम करते हों, परन्तु आ्रायु पूरी हो जाए 
तो मर कर नरक जाए । देखो ! यहाँ पर्याय अपेक्षा अन्यपना 
है । क्षण में दूसरी पर्याय और क्षण में दूसरी पर्याय - इसप्रकार 
भिन्न-भिन्न पर्यायें हैं। हैं, परन्तु वे पर्यायें आत्मा से भिन्न 
हैं- ऐसा नहीं है । आत्मा से तो वे अनन्य ही हैं, क्योंकि उनमें 
आत्मा ही वत्त ता है | पर्याय से देखो तो द्रव्य अन्य-अन्य भासित 
होता है, परन्तु द्रव्य से देखने पर तो वह अनन्य है; क्योंकि 
पर्याय, द्रव्य से भिन्न नहीं है तथा द्रव्य, पर्याय से भिन्न नहीं है । 

wa कहते हैं कि दोनों नयरूपो दोनों चक्षुञ्रों से देखने 
पर द्रव्यसामान्य और द्रव्य के विशेष दोनों ज्ञात होते हैं; इसलिए 
द्रव्य अनन्य तथा अन्य-अ्रन्य दोनों भासित होता है 

वस्तु स्वयं त्रिकाल ध्र्‌ वरूप भी है और वत्त मानपर्याय- 
रूप भी है - इसकार दोनों भासित होते हैं । द्रव्य-पर्याय का 
ऐसा स्वरूप समभने की फ्रसत न निकाले तो मनुष्यपना व्यर्थ 
चला जाएगा, क्योंकि मनुष्यत्व का जितना काल निश्चित है, 

उतना ही है । यदि द्रव्य की सामानन्‍्य-विद्येष शक्तियों का ज्ञान 
नहीं किया, और पर के कारण मुभमें कुछ फेरफार होता है 
तथा मेरे कारणा पर में कुछ फेरफार होता है - ऐसा मानकर 

gaa a feat at va ! तेरा परिभ्रमण नहीं मिटेगा, विपरीत 

दृष्टि के कारण तेरा मव-अमरा का चक्र नहीं मिटेगा; इसलिए 

द्रव्य-पर्याय का यर्थाथ निर्णय करके द्रव्यसामान्य का आश्रय ले 
और उसमें लीनता कर,तो तुझे सिद्धपर्यायरूप विशेष प्रगट होगा । 
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(शालिनी ) 

यो5्यं भावों ज्ञानमात्रो5हमस्मि 

aq) ज्ञेयज्ञानमात्र:ः A Aq. 
an ज्ञेयज्ञानकल्लोलवल्गन्‌ 
ज्ञानज्ञेयज्ञातृमद्स्तुमात्र: ॥२७१॥ 

श्लोकार्थ - जो यह मैं ज्ञानमात्र भाव हूँ, वह ज्ञेयों का 

ज्ञानमात्र ही नहीं जानना चाहिए; परल्तु ज्ञेयों के श्राकार से 

होने वाले ज्ञान की कल्‍लोलों के रूप में परिणामित होता gar 
वह ज्ञानजज्ञेय-ज्ञातामय वस्तु मात्र जानना चाहिए। (भ्रर्थात्‌ 
स्वयं at ara, tad dt aa, स्वयं ही ज्ञाता - इसप्रकार ज्ञान- 

ज्ञेय-ज्ञातारूप ) तीनों भाव युक्त वस्तुमात्र जानना चाहिए ।' 
खण्डान्वय सहित अर्थ - भावार्थ इसप्रकार है कि ज्ञेय- 

ज्ञायक सम्बन्ध के ऊपर बहुत भ्रान्ति चलती है सो कोई ऐसा 
समभेगा कि जीव वस्तु ज्ञायक, Java a ant faa =a ae 
द्रव्य ज्ञेय हैं। सो ऐसा तो नहीं है । जेंसा इस समय कहते हैं 
उस प्रकार है - “अहं श्रयं यः ज्ञानमात्र: भाव: श्रस्मि/ | श्रहं ] 
मैं [श्रयं यः| जो कोई | ज्ञानसात्र:भाव: श्रस्मि] चेतना स्वेस्व 

ऐसा वस्तुस्वरूप हूँ “सः ज्ञेंग न एव” वह मैं ज्ञेयरूप हूँ, परन्तु 

ऐसा ज्ञेयरूप नहीं हूँ - “'ज्ञेय: ज्ञानमात्र:” [Ha] ava sia 
से-भिन्न छह द्रव्यों के समृह का |ज्ञानमात्र:] जातपना मात्र । 

भावार्थ इसप्रकार है कि मैं ज्ञायक समस्त छह द्रव्य मेरे ज्ञेय 
ऐसा तो नहीं है । तो कसा है ? ऐसा है - “'ज्ञानज्ञेयज्ञातुमद्व- 
स्तुमात्र: जेय:” [ज्ञान | जानपनारूप शक्ति [ज्ञेय ] जानने योग्य 
शक्ति [ज्ञात | भ्रनेक शक्ति विराजमान वस्तुमात्र, ऐसे तीन भेद 

१. समयसार, प्रकाशक-पण्डित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट द्वारा उद्घृत ।
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कलश टीका पर प्रवचन 

“भावार्थ इसप्रकार है कि - देखा ? कलश का अर्थ 
करने से पहले श्रर्थात्‌ उसमें क्या कहना है, यह स्पष्ट करने से 

पहले ही भावार्थ लिया है । देखो, ऐसा प्रारम्भ किया है कि - 

‘Ta-Tas संबंध के ऊपर बहुत श्रांति चलती है।* 
भाई ! परज्ञेय तो व्यवहार से ज्ञेय है, वास्तव में निश्चय से तो 

अ्रपनी ज्ञान की दशा में जो छह द्रव्यों का ज्ञान होता है वही 
अपना ज्ञेय है, वही अ्रपना ज्ञान है और स्वयं आत्मा ही ज्ञाता है । 

यह तो पहले कहा है कि द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव 

(चारों ही) वह का वहो है । अर्थात्‌ सब एक ही हैं । द्वव्य भी 
वही है, क्षेत्र भी वही है, काल भा वही है और भाव भी वही 
है, परन्तु द्रव्य भिन्न है, क्षेत्र भिन्न है, काल भिन्न है और भाव 
भिन्न है - ऐसा नहीं है । 

अहाहा ! अनन्त गुणों का वास्तु ( निवास स्थान ) जो वस्तु 
अर्थात्‌ द्रव्य है वह द्रव्य ही ग्रसंख्य प्रदेशी क्षेत्र है, वही त्रिकाल 
(काल) है और वही भाव है। जेसे - करी (कच्चे ग्राम) में 
स्पश-रस-गंघ-वर्ण करी से भिन्न नहीं हैं, परन्तु स्पर्श कहो तो 
भी वही है, रस कहो तो भी वही है, गंध कहो तो भी वही है 

और वर्ण कहो तो भी वही है | वेसे ही अ्रनंत गुणों के पिण्डस्वरूप 

शुद्ध चेतन्यस्वरूप अआ्रात्मा का जो द्रव्य है, वही अ्रसंख्यप्रदेशी क्षेत्र 
है । और जो असंख्यप्रदेशी क्षेत्र है, वही द्रव्य है। तथा जो 

ग्रसंख्य प्रदेशी क्षेत्र है वही त्रिकाल (काल) है और जो त्रिकाल 
है वही भाव है। इसप्रकार द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव इन चारों का 
भेद निकालकर निश्चय से सब अभेद है -ऐसा वस्तु का 
वास्तविक स्वरूप कहा हैं। यह बात बहुत सूक्ष्म है, पर सत्य 
तो सूक्ष्म ही होता है न ?



श्६६ |] | थध्यात्म रंत्नत्रय 

अहाहा ! दृष्टि का विषय तो द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव की 
एकतारूप चित्स्वभाव है, उसमें चार भेद नहीं हैं । जो द्रव्य है 
वही परम-पारिणामिक भाव है। जो क्षेत्र है वही परम-पा रि- 
णामिकभाव है, त्रिकाल वस्तु भी परम-पारिणामिक भाव है 

और जो अनतस्वभावभाव है वह भी परम-पारिणामिक भाव 

है, इसलिए वे चारों ही एक ही चीज हैं, वे शुद्ध चित्स्वरूप से 
भिन्न-भिन्न चीज नहीं हैं । ऐसी श्रभेद एक शुद्ध चेंतन्यमात्र वस्तु 

ही सम्यग्दर्शन का विषय है । बाह्य निमित्त तो सम्यग्द्शन का 
विषय नहीं, व्यवहार का राग भी उसका विषय नहीं और अपने 

समय में प्रगट हुई निर्मेल निविकारी पर्याय भी सम्यग्दशन का 
विषय नहीं है । अ्रहो ! सम्यग्दर्शन और इसका विषय ऐसी 
परम अद्भुत अलौकिक वस्तु है 

यहाँ कहते हैं- परद्रव्य ज्ञेव और भगवान आत्मा 
ज्ञायक - ऐसा ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध मानना अज्रांति है, अर्थात्‌ 
वास्तव में ऐसा ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध नहीं है। वास्तव में तो 
ज्ञान अर्थात्‌ जानपनेरूप शक्ति, ज्ञेय श्रर्थात्‌ जो जानने में आता 
है वह, और ज्ञाता अर्थात्‌ अनन्त गुणों के पिण्डरूप वस्तु, ये 
सब सब एक वस्तु हैं । 

“ज्ञेय-ज्ञायक सम्बन्ध के ऊपर बहुत श्राष्ति चलती है, 
इसलिये कोई ऐसा समभेगा कि जीव-वस्तु ज्ञायक, पुद्गल से 
लेकर भिन्‍नरूप छह द्रव्य ज्ञेय हैं । तो ऐसा तो नहीं है ।” 

देखो, यहाँ छह द्रव्य कहे उसमें श्रनन्‍्त केवली भगवन्त 
था गए, अनन्त सिद्ध भगवान आ गए, पंचपरमेष्ठी आ गए 

और निगोद के अनन्त जीवों सहित सर्व संसारी जीव आ गए । 

ग्रात्मा ज्ञायक है तथा अरहंतादि पंचपरमेष्ठी और अन्य जीव 
इसके ज्ञेय हैं - ऐसा नहीं है । गजब बात है भाई ! ये तो ज्ञेय- 

ज्ञायक का व्यवहार सम्बन्ध छुड़ाकर भेदज्ञान कराने की बात 
है । समझ में श्राया ?
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जाननस्वभावी भगवान श्रात्मा ज्ञायक है और ग्रनंत 

केवली, सिद्ध और संसारी जीव इसके ज्ञेय हैं - ऐसा नहीं है । 

तथा जीव-वस्तु ज्ञायक है और एक परमाणु से लेकर अचेतन 

महास्कंध Tara सभी स्कन्‍्ध और कर्म आदि इसके ज्ञेय हैं - 

ऐसा भी नहीं है । जेनतत्त्व बहुत सूक्ष्म है भाई ! धर्मात्मा को 

व्यवहार रत्नत्रय का राग होता है परन्तु श्रात्मा ज्ञायक है और 

व्यवहार रत्नत्रय का राग इसका ज्ञेय है- ऐसा नहीं है। 

समयसार की बारहंवीं गाथा में कहा है कि व्यवहार (राग) 

जाना हुआ प्रयोजनवान है, पर वहाँ ZA ‘AAT TAT कहा, यह 
भी व्यवहार है, क्योंकि वास्तव में तो ज्ञान, पर्याय को जानता 
है और पर्याय ही अपना ज्ञेय है। राग को ज्ञेगय. कहना तो 

व्यवहार है । 
देव-गुरु-शास्त्र की श्रद्धा का राग, नवतत्त्व की भेदवाली 

श्रद्धा का राग और पंचमहात्रत के आचरण का राग,जो कि छह 

द्रव्यों में आरा जाता है, वह अपना स्वभाव तो नहीं, पर वास्तव में 

अपना ज्ञेय भी नहीं है, वह पर वस्तु है । यह शरीर और उसके 

रोग, वार्धक्य श्रादि जो अनेक अवस्थायें होती हैं तथा स्त्री- 

कुटुम्ब-परिवार, देव-शास्त्र-गुरु, धन-सम्पत्ति इत्यादि परद्रव्य 
भगवान ज्ञायक में तो नहीं, परल्तु ये परद्रव्य ज्ञेय हैं, प्रमेय हैं 
और भगवान आत्मा ज्ञाता है, प्रमाता है- ऐसा भो नहीं है । 
भाई ! यह तो (उपयोग को) सब तरफ से संकोच करने की 
बात है । यह कठिन काम है भाई ! क्योंकि ग्रनन्तकाल से यह 
काम किया नहीं, परन्तु इसके बिना भव का अंत नहीं आयेगा । 

अहाहा ! जोववस्तु ज्ञायक है और पुदूगल आदि छह 
द्रव्य इसके ज्ञेय हैं - ऐसा वस्तुस्वरूप नहीं, क्योंकि छह द्रव्य 

जिस ज्ञान में प्रतिभासित होते हैं वह ज्ञान पर्याय उन-उन ज्ञेयों 
के कारश नहीं हुई है, परन्तु वह स्व-पर को प्रकाशती हुई स्वयं
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अपने सामर्थ्य से प्रगट हुई है। इसलिये goat aA AT Tala 
ही अपना ज्ञय है । 

अब कहते हैं - 'जेसे भ्रब॒ कहा जाता है वेसा है - 
“अहम्‌ श्रयं यः ज्ञानसात्र: भाव: श्रत्मि” मैं जो कोई चेतना 
aaea ऐसा वस्तुस्वरूप हूँ ''सः ज्ञेयः” वह में ज्ञेय रूप हूँ ।” 

ग्रहाहा ! देखा क्‍या कहा ? मैं जानने-देखनेरूप चेतना 
जिसका सर्वस्व है, ऐसा वस्तुस्वरूप हूँ और में स्वयं ज्ञेयरूप हूँ 
परंतु मुझे छह द्रव्यों का ज्ञेयपना है अर्थात्‌ बह द्रव्य मेरे ज्ञेय 
हैं - ऐसा नहीं है प्रपितु मेरी ज्ञान पर्याय ही मुभमें ज्ञेय रूप है । 
wal laa ofan कलशों में बहुत सूक्ष्म गम्भीर बातें की हैं | यहाँ 
कहा जा रहा है कि केवलो भगवान लोकालोक को जानते हैं - 
ऐसा नहीं है । 

प्रश्न - क्या भगवान लोकालोक को नहीं जानते ? 

ग्रात्मा ज्ञायक है तो छह द्रव्य इसके ज्ञेय हैं या नहीं ? छह द्रव्य 
केवलज्ञान के ज्ञेय हैं या नहीं ? निश्चय से नहीं, परन्तु व्यवहार 

सेतो हैं। 
उत्तर -अरे भाई ! “व्यवहार से हैं saat AA क्या ? 

यही कि- ऐसा नहीं है। अपने में - अपनी ज्ञान पर्याय में 

लोकालोक का ज्ञान अपने कारण से होता है, वह ज्ञान-पर्याय 

ग्रवना ज्ञेय है, परन्तु लोकालोक ज्ञेय नहीं है । बहुत सूक्ष्म बात 
है । यह तो घेर्यवालों का काम है बापू ' यह कहों जल्दबाजी से 

प्राप्त होनेवाली वस्तू नहीं है । न 

“प: ज्ञयः न एव में जो कोई चेतनासवेस्व -ऐस 

वस्तुस्वरूप हूँ, वह में ज्ञेयरूप हूँ, परन्तु ऐसा ज्ञेयरूप नहीं; कसा 

जेयरूप नहीं ?ज्ञयः ज्ञानमात्र: अपने जीव से भिन्‍न छह द्रव्यों 

के समूह के जानपनेमात्र । मावार्थ इसप्रकार है कि - मैं ज्ञायक 

ग्रौर समस्त छह द्रव्य मेरे ज्ञय - ऐसा तो नहीं है ।
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देखो, यह क्या कहां ? कि मैं चेतन्यमात्र भगवान ज्ञायक 

से भिन्न छह द्रव्यों के जानपनेमात्र नहीं हूँ,में तो ग्रपन्ी ज्ञान की 

पर्याय को ज्ञेंग बनाकर जाननेवाला हूँ । व्यवहार-दया, दान, 
ब्रत ग्रादि का राग ज्ञेय और आत्मा ज्ञायक- जब ऐसा भी 

नहीं है तो व्यवहार करते-करते निश्चय होता है - ये बात कहाँ 

रही प्रभु ! 
प्रश्न - परन्तु आपत्ने ऐसा अर्थ केसे निकाला ? 
उत्तर -बापू ! तू धंधे में जमा-नामे का हिसाब कंसे 

निकालता है ? तुझे इसकी रूचि है न ? अर्थात्‌ वहाँ फटाक- 
फटाक कह देता है कि इसके पास इतना और उसके पास इतना 
बाकी है। इसमें होशियार हो गया है। दूसरे गाँव में उधारी 
वसूल करने जाये और पचास हजार या लाख रुपया ले आये 
तो हर्ष करता है और मानता है कि में इतना पैसा ले आया । 
परन्तु बापू ! ये पेसा तेरा कहाँ है ? और क्या तू इसे ला सकता 
है ? लाना तो दूर रहा, पेंसा ग्राना मेरा ज्ञेय है और में ज्ञायक 
हँ-ऐसा भी नहीं है। अ्रहाहा ! जाननेवाली पर्याय मेरी है 
इसलिये में ही ज्ञेय हूँ, में ही ज्ञान हूँ और में ही ज्ञायक हूँ, 
ज्ञायक ऐसे मुझ में पर का ज्ञेयपना है ही नहीं । 

तत्त्वदृष्टि बहुत सूक्ष्म है भाई ! अरे ! अनंतकाल से 
इसने पर का - निित्त का, राग का और पर्याय का अभ्यास 
किया है, इन्हें अपना ज्ञेय माना है;परल्तु में ज्ञान-ज्ञाता-ज्ञेय सभी 
एक हूँ - ऐसा अन्तमु ख होकर अभेद का अभ्यास नहीं किया । 
परन्तु बापू ! जन्म-मरणा रहित होने वाली चीज तो अन्त: 
पुरुषार्थ से ही प्राप्त होती है । 

यह शास्त्र ज्ेय है और में उसे जाननेवाला ज्ञायक हूँ 
ऐसा वस्तुस्वरूप नहीं है क्योंकि मेरी ज्ञान-पर्याय में जंसा शास्त्र 
है वेसा ही ज्ञात हुआ है, तो भी वह ज्ञान, ज्ञेय के - शास्त्र के
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कारण नहीं हुआ परन्तु मेरी ज्ञान की पर्याय स्वयं स्वतः निज 
सामथ्यं से ही उसहूप - जाननेरूप परिणमित हुई है । उसे पर 
से - शास्त्र से क्या संबंध है ? उसे पर के साथ तो ज्ञेय-ज्ञायक 
संबंध भी नहीं । (तो फिर शास्त्र से ज्ञान हुआ यह बात तो 

कहीं दूर ही रही ) 
प्रश्न - पु पर-द्रब्य के साथ आत्मा का ज्ञेय-ज्ञायक 

संबंध है - ऐसा कहाँ गया है न ? 

उत्तर - यह सम्बन्ध तो व्यवहार से कहा है | निश्चय 
से तो छहों द्रव्यों का ज्ञान मेरी पर्याय में मेरे से हुआ्ना है, छह 
द्रव्यों की मौजूदगी के कारण से मेरा ज्ञान नहीं हुआ है, पर 

मेरी पर्याय की ताकत से यह ज्ञान हुआ है | भाई ! ये तो 

भगवान की वाणी में से निकला हुआआा अमृत है! अहो ! 
दिगम्बर सन्‍्तों ने जगत के समक्ष ऐसी सूक्ष्म बात कहकर 

परमामृत पिलाया है | ऐसी बात ग्रन्यत्र कहीं नहीं है । 
ग्रहा ! छह द्रव्यों का जो ज्ञान हुआ है, वह ज्ञान मेरा 

- जश्ेय है, छह द्रव्य मेरे ज्ञेय नहीं । छह द्रव्यों के जानने मात्र रूप 

में नहीं । 
प्रश्न - ज्ञान की पर्याय तो पर ज्ञेय के कारण हुई है; 

अर्थात्‌ ज्ञेय है इसलिए ज्ञान हुआ है न ? 
समाधान - ऐसा नहीं है, यह ज्ञान तो अपनी पर्याय 

की सामथ्य से ही हुआ है और इसलिए अपनी पर्याय ही अ्रपना 
ज्ञेय है। बारहवीं गाथा में व्यवहार जाना हुग्ना प्रयोजयवान 

कहा है, पर इसका ग्र्थ ऐसा है कि उस-उस प्रकार की ज्ञान 
की पर्याय स्वय अपने से होती है । व्यवहार का जो राग है, 
उस जेंसा ही उप्तका ज्ञान अपनी पर्याय में अपने से ही उत्पन्न 
होता है | ज्ञान का ऐसा ही कोई स्व-पर प्रकाशक स्वभाव है, 

इसे किसी पर-पदार्थ की अपेक्षा नहीं है । इसलिए अपनी पर्याय
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ही अपना ज्ञेय है, परन्तु व्यवहार का राग ज्ञेय नहीं है । यह 

तो धेयंवान पुरुष का काम है बापू ! भगवान की वाणी को 

समभने के लिए भी धीरज चाहिए । जल्दबाजी से कहीं आम 
नहीं पकते। 

अपनी पर्याय में छह द्रव्य जानने में तो आते हैं, परन्तु 
वे छह द्रव्य हैं, इसलिए ज्ञान हुआ है - ऐसा नहीं है। अपने 
ज्ञान की पर्याय ही स्वतः ऐसी प्रगट हुई है और वह पर्याय 

ही अपना ज्ञेग है | देखो कलश में है कि “अपने जीव से भिन्न 
छह द्रव्यों के समह का जाननेमात्र” में नहीं । श्रर्थात्‌ मेरी 

पर्याय का जाननेमात्र ही में हूँ, क्योंकि सर्वेस्व मेरे में ही है । 

इसके भावार्थ में कहा है - “भावार्थ इसप्रकार है कि 
मैं ज्ञावकक और समस्त छह द्रव्य मेरे ज्ञय- dar at agi” 
ग्रहाहा ! भगवान पंचपरमेष्ठी मेरे तो नहीं पर मेरे ज्ञेय भी 
नहीं, क्‍योंकि यहाँ (अपनी पर्याय में ) पंचपरमेष्ठी संबंधी जो 
ज्ञान हुआ है वह उनसे नहीं हुआ, परन्तु पर्याय की तत्कालीन 

योग्यता से - सामथ्ये से हुआ है। इसलिये अपनी पर्याय ही 
अपना वास्तविक ज्ञेय है। इसप्रकार बाहर में से दृष्टि अन्दर 
संकुचित कर ली है। फिर शपने में से ज्ञेय-ज्ञान-ज्ञाता के तीन 
भेद भी निकाल देंगे। यहाँ तो पहले पर-पदार्थ ज्ञेय है और मैं 
ज्ञायक हूँ- ऐसी भ्रान्ति दूर की है। फिर ज्ञाता ही ज्ञाता है, 

है, ज्ञाता ही ज्ञान है और ज्ञाता ही ज्ञेय है -ऐसा कहेंगे । 
wal! aeat ने मारग एकदम खोल दिया है । वाह सन्‍तों वाह ! 

में ज्ञायक हूँ गौर समस्त छह द्रव्य मेरे ज्ञेय हैं - ऐसा 

नहीं है । धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, श्राकाशास्तिकाय, काल 
AIT परमाणु से लेकर महास्कन्ध,तथा कर्म आ्रादि मेरे ज्ञेय हैं और 
में ज्ञायक हूँ - ऐसा नहीं है । श्रह्म ! कर्म मेरे हैं, मुभमें हैं ऐसा 
तो नहीं, परन्तु कर्म मेरा ज्ञेय है श्र में ज्ञायक हूँ ऐसा भी
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नहीं है । अ्ज्ञानी पुकार करते हैं कि कर्म से ऐसा होता है और 
कर्म से वेंसा होता है, पर भरे ! सुन तो नाथ ! कर्म तो तुझे 
छुता भी नहीं है। वास्तव में तेरे ज्ञान की सामर्थ्य ही ऐसी है 
कि उसमें पर की अपेक्षा ही नहीं है । 

“छह द्रव्य मेरे ज्ञय-ऐसा तो नहों, तो कंसा है? 
ऐसा है - 'ज्ञानज्ञ यज्ञात्‌ मदस्तुमात्रः ज्ञ यः ज्ञान श्र्थात्‌ जानन- 
पने शक्ति, ज्ञय श्रर्थात्‌ जानने-योग्य शक्ति, ज्ञाता श्रर्थात्‌ अनेक 
शक्तिरूप विराजमान वसतुसात्र - ऐसे तीन भेद सेरा स्वरूप 
मात्र हैं ऐसा ज्ञेयरूप हूँ।” 

क्या कहते हैं ? कि जानपने की शक्तिरूप में, जानने- 
योग्य शक्तिरूप भी में और अनन्त शक्तिरूप वस्तु श्रर्थात्‌ ज्ञाता 
भी में हूँ । were | अनंतगुणनिधान प्रभु झ्रात्मा में एक जान- 
पनेरूप शक्ति है, और एक ज्ञेयशक्ति - प्रमेयशक्ति भी है, इसके 
द्रव्य-गुण-पर्याय में ज्ञान के समान ज्ञेयशक्ति का - प्रमेयशक्ति 
का व्यापकपना है| इसलिये जो प्रमेय - ज्ञेय पर्याय है वह भी 

में, ज्ञान भी में श्ौर अनन्त शक्ति का धाम ज्ञाता भी में हूँ । 

अहो ! बहुत सरस बात है भाई ! तुझे पर के सामने 

कहीं देखना ही नहीं है । भगवान सर्वेज्देव के सामने भी तुझे 
नहीं देखना, क्योंकि समवशरण में विराजमान भगवान सर्वेज्ञदेव 

तेरे ज्ञेय हैं और तू ज्ञायक है - ऐसा नहीं है । भगवान सम्बन्धी 

या उनकी वाणी सम्बन्धी तुभे जो ज्ञान पर्याय में हुआ है, उस 
ज्ञेय को ही (ज्ञानदशा को) तू जानता है। इसलिए ज्ञय भी 
तू स्वयं, ज्ञान भी तू स्वयं और अनन्त गुणधाम ज्ञाता भी तू 
स्वयं ही है। अरे ! तू बाहर में भटक रहा है, तुके कहाँ जाना 
है प्रभु ? आता है न- 

“भठके द्वार-ह्वार लोकन के, कूकर आश धरी ।”
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दश बजे भोजन का समय हो, दाल-भात-शाक की गंध 
आ्राती है, तब वहाँ कुत्ता आकर खड़ा रहता है; अभी कुछ 
मिलेगा ऐसी आशा घरकर बिचारा घर-घर भटकता है। 
इसप्रकार मेरी ज्ञान की पर्याय किसी पर में से - निमित्त में 
से आएगी ऐसा श्रभिप्राय करके यह श्रज्ञानी पामर बनकर 
जहाँ-तहाँ भटकता है । पर भाई पर-पदार्थ में से तेरा ज्ञान 

आए, यह बात तो दूर रहो, पर-पदार्थ तेरा ज्ञय बने - ऐसा 

भी नहीं है, क्‍योंकि ज्ञेय-ज्ञान और ज्ञाता तू ही है। इसलिए 

पर की श्राश छोड़ दे । आ्रानन्दघनजी ने कहा है - 

“आशा औरन की क्या कीजे, ज्ञान-सुधा-रस पीजे । 

- अहा ! परकी आद्या छोड़कर, पर का लक्ष्य छोड़कर 
अन्तर के लक्ष्य से ज्ञानरूपी सुधारस पी न प्रभु ! 

अज्ञानी कहता है - मेरा गुरु है, मेरा भगवान है, मेरा 

मन्दिर है, परन्तु भाई ! ये तो सब प्रत्यक्ष भिन्न वस्तुएँ तेरी 
कहाँ से हों ? ये सब तेरे हैं, तेरा भला करनेवाले हैं, ये बात 
तो दूर रहो,ये तेरे ज्ञय हों इनसे तेरा ऐसा भी सम्बन्ध नहीं है, 
क्योंकि ज्ञेय भी तू स्वयं है,ज्ञान भो तू स्वयं है और ज्ञाता भी स्वयं 
ही है। कहते हैं - ज्ञय भी में, ज्ञान भी में और ज्ञाता भी में - 
ऐसी चेतना सर्वेस्व वस्तु में हूँ । यह मारग बहुत सूक्ष्म और 
गम्भीर है भाई ! यह समझ में नहीं आता, इसलिए लोग 
क्रियाकाण्ड में फंस जाते हैं, परन्तु ये सब मिथ्याभाव है। 
भाई ! इससे भिथ्यात्व ही पुष्ठ होगा धर्म नहीं । अरे ! लोग 
कुगुरुओ्रों के द्वारा लुट रहे हैं । 

ग्रे भाई ! तू अपने हित के लिए सत्य का निर्णय कर । 

जहाँ प्ररूपणा ही बिलकुल विपरीत हो वहाँ भिथ्यात्व है - 
ऐसी ख़बर पड़ ही जाती है। दया, दान, ब्रत, भक्ति आदि के
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परिणाम परज्ञेयरूप से तेरे ज्ञान में ज्ञात होते हैं, कोई उसे धर्म 
का कारण माने-मनावे,इससे धर्म होगा ऐसी प्ररूपणा करे - यह 

सब स्थूल मिथ्यात्व है। यह तुझे कठिन लगेगा, पर कहा था 

न कि व्यवहार का निषेध करते हैं वह तेरा निषेध करने के 
लिये नहीं करते, क्योंक्रि तू ऐसा (व्यवहाररूप ) है ही नहीं, तो 
फिर तेरा निषेध कहाँ हुआ प्रभू ? तू ज्ञय-ज्ञान-ज्ञातास्वरूप 
ग्रात्मा है न भगवान ! तो इसमें तेरा अ्रनादर कहाँ Arar ? 
उल्टा इसमें तो तेरा स्व का आदर आया है । 

अहा ! अपनी पर्याय में जो व्यवहार का (शुभभाव का ) 
ज्ञान है, वह ज्ञय है और आत्मा ज्ञान है - ऐसा भी जहाँ नहीं 
है, वहाँ व्यवहार से लाभ होता है - यह बात कहाँ रही ? 
भगवान ! तू स्वरूप से ऐसा है ही नहीं । राग होवे यह अ्ललग 
बात है, पर इससे तुझे लाभ होगा - ऐसा वस्तुस्वरूप ही 
नहीं है । 

छहों द्रव्य अ्रनादि से हैं, प्रत्येक द्रव्य सत्रूप हैं, असत्रूप 
नहीं ।ब्रह्म सत्यं,जगत्‌ मिथ्या' - ऐसा नहीं है । अपनी शुद्ध एक 
ज्ञायकवस्तु की अपेक्षा से तो छहों द्रव्य ग्रनादि से सत्‌-विद्यमान 
हैं । एक-एक द्रव्य अनन्त गुणों से भरा हुआ ead fag aq 
है | परन्तु यह मेरा ज्ञय है, यह बात कहना मुझे खटकती है, 
क्योंकि वह मेरा वास्तविक ज्ञय नहीं है। जहाँ ऐसा है, वहाँ 

यह पदार्थ मेरा है और मुझे हितकारी है, यह बात कहाँ रही ? 
भाई ! ये मेरे हित की बात है। किसी से पूछना नहीं पड़ेगा, 

ग्रपने को समझ में आ जाए - ऐसी बात है । 

यहाँ कहते हैं- एक जानपनेरूप शक्ति, दूसरी जानने 
योग्य शक्ति श्रोर तीसरी अनेक शक्ति से विराजमान वस्तु - ऐसे 
तीन भेद मेरा स्वरूप मात्र है। मतलब कि ये तीनों स्वरूप में 

ही हूँ; ज्ञय भी में, ज्ञान भी में और ज्ञाता भी में हूँ । ये तीनों
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स्वरूप में ही हूँ। परजज्ञेय में हूँ - ऐसा नहीं है । देव-गुरु-शास्त्र 
और देव-गुरु-शा सत्र के प्रति श्रद्धा-विनय-भक्ति का जो विकल्प 
उठता है, वह में हूँ - ऐसा नहीं है, क्योंकि ये सब पर-जज्ञेय हैं । 
प्रभु! अ्रपनी अन्तर की चीज तो देख ! कया चीज है !! 
वीतराग-वीतराग-वीतराग'। तू मात्र वीतरागविज्ञान स्वरूप है । 

प्रश्न - परन्तु देव-गुरु-शास्त्र तो शरणदाता कहे हैं ? 

उत्तर - हाँ कहे हैं, व्यवहार से कहे हैं, पर निश्चय से 
ये सर्व बाह्य निमित्त तेरे ज्ञेय भी नहीं हैं। ग्रहा ! aaa 
TIS, WAT केवली, अनन्त सिद्ध अनन्त आचार्य-उपाध्याय- 
साधु तुझे लाभदायक है - ऐसा भी नहीं है। धघवल में पाठ 
ग्राता है न - 

णम्ो लोए सब्ब त्रिकालवर्ता श्ररिहंताणं, 

णमों लोए सब्ब त्रिकालवर्तो सिद्धाणं, 

रणामों लोए सव्व त्रिकालवर्ता श्ाइरियाणं, 

TA ale asa त्रिकालवर्तो उबज्कायाणं, 
wat aq aca fantaadt agai i 

अहा ! पहले जो हो गए और भविष्य में जो होंगे, वे 
ग्ररिहंतादि भी भ्रभी वन्दन में आ गए । यद्यपि व्यक्तिगतरूप 

a agi au, I ays Aaa आ गए । यहाँ कहते हैं कि 
त्रिकालवर्ती पंचपरमेष्ठी ज्ञेय हैं और तू ज्ञायक है- ऐसा नहीं 

है । तो कसा है ? कि तत्सम्बन्धी तुझे जो ज्ञान हुप्ना है, वह 
ज्ञानपर्याय ही तुझे ज्ञेब हुई है, प्रमेय नामक गुण तेरे में है, 
इसलिए तेरा ज्ञान उसे प्रमाण करके उस प्रमेय को (तेरी ज्ञान 
पर्याय को) जानता है । परन्तु पर-द्रव्यरूप प्रमेय को तू जानता 
है > यह बात सत्याथ्थ नहीं है । 

ग्रे ! इसे यह समभने की फ्रसत कहाँ है ? एक तो 
न्थे के कारण फुरसत नहीं मिलती और बाकी का समय
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पंचेन्द्रियों के भोगों में चला जाता है । कदाचित्‌ फुरसत मिलती 
है तो क्रियाकाण्ड में अटक जाता है। अरे ! पर से अपनी 
मानप्रतिष्ठा बढ़े इसकी दरकार में इसके लिए सम्पूर्ण वस्तु गायब 

हो गई है । पर भाई ! तुझे यह अवसर मिला है, यदि फुरसत 
निकालकर यह बात न समझा तो तू कौवे-कुत्त आदि के भव में 
तियेज्च योनि में कहीं खो जाएगा । 

ग्रहाहा ! ज्ञेयजज्ञान-ज्ञाता ऐसे तीन भेद मेरा स्वरूप 
मात्र हैं। अर्थात्‌ तीनों रूप एक ही वस्तु में हूँ । पर-ज्ञेय के 
साथ तेरा कुछ सम्बन्ध नहीं है। भाई ! तुझे ऐसा निर्णय करना 

पड़ेगा । यह आखिरी कलझ है न ! इसलिए यहाँ एकदम अभेद 
की बात कही है । भाई ! यह तो सम्पूर्ण शास्त्र का सार श्रर्थात्‌ 
निचोड़ है । > 

भाई ! ये जो अनन्त ज्ञेय हैं, उन्हें जानने की शक्ति तेरी 

है या ज्ञेय की है ? जानने को शक्ति तेरी है, तोइस में पर-ज्ञेय 
कहाँ आया ? अपनी ज्ञान की शक्ति में पर-ज्ञेय का ज्ञान अपने 
ही कारण से अ्रपना ज्ञेगय होकर आया है। श्रह्म ! अ्रपता ज्ञान 
ही अपना ज्ञेय होकर अपने को जानता है तथा श्रनन्त शक्ति 
का पिण्ड-ज्ञाता भी वह स्वयं ही है । इसप्रकार तीनों मिलकर 

वस्तु तो एक ही है । देखो, भाषा ऐसी ली है न कि “'ज्ञान- 
जेयज्ञातृमद्वस्तुमात्र:” श्रर्थात्‌ तीन भेदस्वरूप वस्तुमात्र में हूँ, 
उसमें ही मेरा सर्वस्व है । ऐसा वस्तुस्वरूप है और यह भगवान 
की वाणी में आया है । 

यहाँ का विरोध करने के लिए कितने ही पण्डित कहते 
हैं कि जो एक द्रव्य को दूसरे द्रव्य का कर्त्ता न माने वह 
दिगम्बर जेन नहीं है । पर भगवान ! इसमें तो तेरा स्वयं का 
ही विरोध होता है । भाई ! तुझे खबर नहीं, पर इसमें तेरा 
बड़ा नुकशान है । ऐसे (तत्त्वविरोध के) परिणाम का फल
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बहुत बुरा है भाई ! तूने भ्रनन्‍्तकाल से जो घोर दुःख सहे वह 
ऐसे ही परिणाम का फल है | तू दुःखी हो रहा है, क्‍या यह 

ग्रच्छा है ? इसलिए तत्त्वदुष्टि कर। 

mara wea हैं कि जो परद्रव्य का कर्त्ता न माने, 
वह दिगम्बर जेन नहीं । जबकि यहाँ दिगम्बर आचायें कहते हैं 
कि जो अपने को परका जाननेवाला भी माने वह दिगम्बर जेंन 
नहीं । बहुत फेर है भाई ! परन्तु मार्ग तो ऐसा है प्रभु ! तू 
स्वभाव से ही भगवान स्वरूप है, तेरी शक्ति में श्रन्य की जरूरत 
नहीं, परन्तु तुझे स्वयं को जानने में तेरी शक्ति की जरूरत है 
ग्रौर वह तो तुभमें है ही, अब इसमें विषय और कषाय का रस 
कहाँ रहा ? विषय-कषाय का भाव तो पर>ज्ञेय है, तुके इससे 
कुछ सम्बन्ध नहीं । वह तेरे में तो नहीं, तेरा ज्ञेय भी नहीं । 

यहाँ कहते हैं कि में “ऐसा ज्ञेयस्वरूप हूँ” कसा ज्ञेय- 
स्वरूप हूँ कि ज्ञातशक्तिख्प भी में हूँ, ज्ञेय शक्तिरूप भी में हूं 
और अनन्त गुणों की ज्ञाताशक्तिरूप भी में हूँ - ऐसा में ज्ञे यरूप 
हूँ, परन्तु परज्ञे यरूप में नहीं हूँ । अहो ! गजब बात है ! केवली 
परमात्मा और उनके आाढ़तिया दिगम्बर सन्‍्तों के सिवा ऐसी 
बात कौन करे ? जगत को ठीक पड़े या न पड़े, वस्तुस्थिति 
तो यही है । 

देखो, राजमलजी इसके भावार्थ में क्‍या कहते हैं ? 
“भावार्थ इसप्रकार है कि--मैं अपने स्वरूप को वेद्य-वेदकरूप से 
जानता हूँ, इसलिए मेरा नाम ज्ञान, यतः मैं आप द्वारा जानते 
योग्य हूँ, इसलिए मेरा ताम ज्ञेब, यतः ऐसी दो शक्तियों से 
लेकर श्रनन्त शक्तिरूप हूं, इसलिए मेरा नाम ज्ञाता। ऐसा 

नाम भेद है, वस्तु भेद नहीं है । 

क्या कहा ? वेद्य अर्थात्‌ जाननेलायक और वेदक ग्रर्थात्‌ 

जाननेवाला में ही हूँ, इसलिए मेरा नाम ज्ञान है। अहाहा !
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waaay को में जानता हूँ, इसलिए में ज्ञान हूँ। तथा मैं अपने 
स्वयं के द्वारा ही जानने योग्य हूँ, इसलिए मैं ज्ञेय हूँ। 
ऐसी बात है भाई ! शास्त्र में तो मेरा ज्ञान नहीं है, परन्तु 
शास्त्र मेरा ज्ञय है, ऐसा भी नहीं है । 

प्रश्न - तो शास्त्र बांचना चाहिए या नहीं ? 
उत्तर - स्व के लक्ष्य से शास्त्र बांचना, शास्त्र अभ्यास 

करना - यह बात ग्राती है, परन्तु उस समय जो ज्ञान हुप्रा, 
वह शास्त्र का ज्ञान है- ऐसा नहीं है। ज्ञान तो ज्ञान का है, 
शास्त्र का नहीं, और ज्ञेय भी ज्ञान स्वयं ही है । ऐसी सूक्ष्म 
बात है । 

प्रश्न - पहले ज्ञान की पर्याय में ऐसा ज्ञान नहीं था, 

परन्तु अब ऐसी वाणी सुनने पर यह ज्ञान हुआ न ? 
उत्तर - तन, ऐसा नहीं है । वह ज्ञान की पर्याय ही तेरा 

ज्ञेय है, और उसमें से ही तेरा ज्ञान आया है, परन्तु परज्ज्ञेय में 
से- वाणी में से ज्ञान नहीं श्राया | यह बात सूक्ष्म है, परन्तु 
जन्म-मरण के अन्त कामार्ग तो यही है sy! तुझे किसके 
सामने देखना है | यह देव मेरा, गुरु मेरा और शास्त्र मेरा - 

ऐसा तो वस्तुस्वरूप में नहीं है, पर ये मेरे ज्ञेय है - ऐसा भी 

वस्तु स्वरूप में नहीं है । किसी को यह बात समभता कठिन 
लगे, इसलिए वह, यह तो निश्चय है, निश्चय हैं - ऐसे हँसी 

करके उड़ा दे, परन्तु भाई ! निश्चय ग्र्थात्‌ सत्य, परम सत्य । 
समभ में आया ? 

मैं अपने द्वारा ज्ञात होने योग्य हूँ, परन्तु परके द्वारा 

जानने योग्य नहीं हूँ । मेरा द्रव्य-गुण-पर्याय मेरे द्वारा जानने 
लायक है, इसलिए में ही मेरा ज्ञेय हूँ, पर-पदार्थ मेरा ज्ञेय नहीं 
है | ज्ञान भी में, ज्ेय भी में और ज्ञाता भी में ही हूँ । यह 

परमार्थ सत्य है भाई ! कहा त कि “नाम भेंद है, वस्तु भेद
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wai 1” अपना ज्ञेगय कोई जुदी चीज है, ज्ञान जुदी चीज है 
और ज्ञाता जुदी चीज है - ऐसा नहीं है, परन्तु जो ज्ञेय है, वही 
ज्ञान है, और वही ज्ञाता है । तीनों ही वस्तुपने एक ही हैं । 
यह तो भाई ! वस्तु की स्वतन्त्रता की परिपूर्णता की 
पराकाष्ठा है । 

देखो, कोई किसी की निन्‍्दा करे तो वह नाराज होता 
है, और प्रशंसा करे तो राजी होता है, परन्तु निन्‍दा तो शब्द- 

रूप जड़ का परिणाम है प्रौर प्रशंसा भी जड़ शब्द की पर्याय 

है । भाई ! ये निन्दा-प्रशंसा तो तेरी चीज नहीं है । जब ऐसा 
वस्तुस्वरूप है, तो फिर यह मेरा निदक है, श्ौर यह मेरा 
प्रशंसक है - यह बात कहाँ रही ? यह मेरी निन्‍दा करता है 
आर यह प्रशंसा करता है, वास्तव में ऐसा है ही नहीं । 

अग्रब कहते हैं - 'कंसा हूं ज्ञानज्ञेयकल्लोलवल्गन” -- 
जीव ज्ञायक है, जीव ज्ञेयरूप है, ऐसा जो वचन भेद उससे 
भेद को प्राप्त होता हूं । भावार्थ इसप्रकार है कि -- वचन का 

भेद है, वस्तु का भेद नहों। 

देखो, क्या कहा ? स्वयं ज्ञेय, स्वयं ज्ञान और ज्ञाता - 
ऐसे तीन भेद वचनभेद से हैं, परवस्तु तो स्वयं जेंसी है वेसी है, 
mate ज्ञेय भी में, ज्ञान भी में और ज्ञाता भी में, ऐसे तीनों 
मिलकर एक ही वस्तु में हूँ, परन्तु वस्तु नहीं | अहा ! स्ववस्तृ 
में परवस्तु तो नहीं, स्ववस्तु में तीन भेद भी नहीं हैं । ऐसा 
मार्ग, इसने अ्नन्तकाल में सुना भी नहीं है । 

ग्रहों ! समयसार में आई हुई, यह बात लोकोत्तर - 
अलौकिक है | देखो, यहाँ तीन बातें हैं - 

१. परद्रव्य मेरा है और में पर का हूँ-ऐसा तो 
नहीं है ।
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२. परद्रव्य मेरे ज्ेय है और में ज्ञायक हूँ - ऐसे भी 
नहीं है । 

३. मुभमें ज्ञेय, ज्ञान और ज्ञाता- ऐसे वस्तुभेद भी 
सहीं।है।। 

में ज्ञेय हूँ, में ज्ञान हूँ - यदि ऐसा जो भेद उपजे तो 
राग - विकल्प उत्पन्न होता है, परन्तु वस्तु और वस्तु की दृष्टि 
में ऐसा भेद नहीं है, सब अभेद एक है। 

अहाहा ! पर-पदार्थ मेरे ज्ञेय है और में ज्ञायक हूँ, ये तो 
वस्तु में है ही नहों, परन्तु वास्तव में जो तीन भेद हैं, वे भी 
नामभेद है । दृष्टि के विषम में ये तीन भेद हैं ही नहीं । जेंसो 
यह वस्तुस्थिति है, वेसी अज्ञानी के ख्याल में नहीं आती, 
इसलिए उसकी धारणा से शास्त्र में ग्रलनग बात ग्राती है, तो 
उसमें उसे विरोध भासित होता है। किसी को इससे विरोध 
हो तो हो, परन्तु यह तेरां ही विरोध है, दूसरे का विरोध 
दूसरा कौन करे ? दूसरी चीज में तेरा विरोध कहाँ जाता है 
कि त दूसरे का विरोध करे ? 

... यहाँ कहते हैं- जीव ही ज्ञेयरूप है, जीव ही ज्ञायक है 
ae जीव ही ज्ञाता है, ऐसे वचनभेद से भेद को पाता हूँ, 
अर्थात्‌ ये तो कल्लोल श्रर्थात्‌ वचन का भेद है, परन्तु वस्तु में 
भेद नहीं है । में ही ज्ञेगय, में ही ज्ञान और में ही ज्ञाता - ऐसे 
वचनभेद से कथनमात्र भेद है, वस्तु तो अभेद ही है | इसप्रकार 
इस कलश में ज्ञान-ज्ञाता-ज्ेय का अभेद स्वरूप बताया है ।



  

ज्ञान और ज्ञेय का स्वरूप 
(समयसारकलश २७१ से सम्बन्धित छन्द ) 

(सर्वेया इकतोसा ) 

ala aaa कहे ग्यान तौ हमारों रूप; 
aa st aq at हमारो रूप नाहीं है। 
एक ने प्रवांन ऐसे gat wa se Ga, 
सरस्वती शभ्रक्वर अश्ररथ एक ठाहीं है॥ 

तेसे ग्याता मेरी नाम ग्यान चेतना विरास, 

ज्ञेयरूप. सकति श्रनन्त सुभ पाँही है। 
alata aaah भेद भेद कहै कोऊ, 
ग्याता ग्यान ज्ेयकाौ विलास सत्ता मांही है ॥४५॥ 

aa — कोई ज्ञानी कहता है कि ज्ञान मेरा रूप है और 

ज्ञेय Ye द्रव्य मेरा स्वरूप नहीं है। इसपर श्री गुरु सम्बोधन 

करते हैं कि एक नय श्रर्थात्‌ व्यवहार नय से तुम्हारा कहना 
सत्य है, और दूसरा निश्चयनय में कहता हूँ वह इस प्रकार है 
कि जेसे विद्या अ्रक्षर और अर्थ एक ही स्थानपर हैं, भिन्न नहीं 
हैं । उसी प्रकार ज्ञाता आ्रात्मा का नाम है, और ज्ञान' चेतना 

का प्रकार है तथा वह ज्ञान ज्ञेयरूप परिणमन करता है सो 
ज्ञेररूप परिणमन करने की अनन्त शक्ति आत्मा में ही है, 
इसलिये वचन के भेद से भले ही भेद कहो, परन्तु निश्चय से 
ज्ञाता ज्ञान और ज्ञेय का विलास एक आत्मसत्ता में ही है ।॥४५॥ 

१ चेतना दो प्रकार की है-ज्ञानचेतना और दर्शनचेदना |



२१३ । [ अध्यात्म रत्नतैय 

(चोपाई ) 

स्वपर प्रकासक सकति हमारी । 
ata aaa Fz wa atu 

ज्ञेगय दशा दुविधा परगासी। 
निजरूपा पररूपा भासी ॥४६। 

अर्थ - आत्मा की ज्ञानशक्ति अपना स्वरूप जानती है 
और अपने सिवाय अन्य पदार्थों को भी जानती है, इससे ज्ञान 

और ज्ञेय का वचन-भेद मू्खों को बड़ा भ्रम उत्पन्न करता है । 

ज्ञेय अवस्था दो प्रकार की है- एक तो स्वज्ञेय और दूसरी 
THA WSS 

(दोहा ) 

निजरूपा आतम सकति, पररूपा at ata) 

जिन लखि लीनों पंच यह, तिन लखि लियौ समस्त ॥४७॥ 

अर्थ - स्वज्ञेय आत्मा है और परज्ञेय आत्मा के सिवाय 

जगत के सब पदार्थ हैं, जिसने यह स्वज्ञेय और परज्ञेय की 

उलभन समभ ली है-उसने सब कुछ ही जान लिया 

समभो ।।४७।। 

- पण्डित बनारसीदास 
नाटक समयसा र, साध्य-साधक द्वार
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